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 माण्डूक्योपनिषद्‌ अथवंवेदीय ब्राह्मणभागके अन्तर्गत है । इसमें 
कुल बारह मन्त्र है । कलेवरकी दृष्टिले पहली दस उपनिषदाँमै यह 
सबसे छोटी है । किन्तु इसका महत्त्व किसीसे कम नहीं है। भगवान्‌ 
गौडपादाचार्यने इसपर कारिकाएँ लिखकर इसका महत्त्व और भी 
बढा दिया है। कारिका और शाङ्करभाष्यके सहित यह उपनिषद्‌ 
अद्वेतसिद्धान्तरसिकोंके लिये परम आद्रणीया हो गयी है । 
गोडपादीय कारिकाओंको अद्वेतसिद्धान्तका प्रथम निबन्ध कहा जा 
सकता है । उसी प्रन्थरत्नके आधारपर भगवान शाइराचार्यने अद्वेत- 
मन्दिरकी स्थापना की थी । याँ तो अद्वेतसिद्धान्त अनादि है किन्तु 
उसे जो साम्प्रदायिक मतवादका रूप प्राप्त हुआ है उसका प्रधान 
श्रेय आचायंप्रवर भगवान्‌ शङ्करको है और उसका मूल भ्रन्थ 
गौडपादीय कारिका है । 


कारिकाकार भगवान्‌ गोडपादाचार्यके जीवन तथा जीवन- 
कारके विषयमे विशेष विचरण नहीं दिया जा सकता। बँगलामे 
' वेदान्तदशोनेर इतिहास” के लेखक स्वामी श्रीप्रज्ञानानन्दजी सरखतीने 
उन्हे गोडदेशीय ( बंगाली ) बतलाया है । इस विषयमे वहाँ नेष्कम्यं 
'सिद्धिकार भगवान सुरेश्वराचायंका यह इलोक प्रमाणरूपसे उद्धृत 
किया गया हे-- 


एवं गोडेद्राविडेनः पूण्यैरर्थः प्रभाषितः | 
अज्ञानमात्रोपाधि : सन्नहमादिदगीश्वरः ॥% 


( ४। ४४ ) 


` # इस प्रकार जो साक्षात्‌ भगवान्‌ ही. अज्ञानोपाधिक होकर अहङ्कारादिका 
साक्षी ( जीव) हुआ है उस परमार्थ-तस्वका हमारे पूजनीय सौडदेशीय 
और द्रविडदेशीय आचायोने वर्णन किया है । [ यहाँ गोडदेशीय आचार्य 


श्रीगौडपादाचार्यको कहा है ओर द्रविडदेशीय श्रीदाङ्कराचार्यजीको । ] 


श्रीगौडपादाचाये भी संन्यासी ही थे । उनके शिष्य श्री 
गोविन्दपादाचार्य थे ओर गोविन्दपादाचायके शिष्य भगवान्‌ 
शड्राचार्य थे। शाइूरसम्पंदायम जो आचायवन्दनात्मक मंगलाचरण 
प्रसिद्ध हे उसमे आरम्भसे लेकर श्रीपद्मपादाचायं आदि भगवान्‌ 
'शाङ्करके शिष्यपयन्त इस सम्पदायके आचायाँकी शिष्य-परस्परा 
इस प्रकार बतलायी है-- म हि 


` नारायणं पद्मभवं वसिष्ठं शक्ति च तत्पुन्नपराशरं च | 
व्यासं शुकं गोडपदं मद्दान्तं गोव्रिन्दयोगीन्द्रमथास्य शिष्यम्‌ || 
श्रीराङ्कराचार्यमथास्य पञ्मपादञ्च हस्तामल्कं च रिष्यम्‌ | 
तं त्रोटकं वार्तिककारमन्यानस्मद्गुरून्सन्ततमानतोऽस्मि ॥ % 
इससे विदित होता है कि श्रीगोडपादाचायं भगवान्‌ शुकदेच- 
जीके शिष्य थे । 


भगवान्‌ गौडपादाचायेके ग्रन्थोमें उनकी कारिकाएँ जगत्प्रसिद्ध 
है । उनका पक ग्रन्थ श्रीउत्तरगीताका भाष्य भी हे, जो वाणीविलास 
प्रेस श्रीरंगमसे प्रकाशित हुआ हे । उस भाष्यसे उनका महान्‌ योगी 
होना सिद्ध होता हे । इनके सिवा उनका रचा हुआ एक सांख्य- 
कारिकाओका भाष्य भी प्रसिद्ध है । परन्तु वह उनका रचा है या 
नहीँ- इस विषयमे विद्वानोका मतभेद हे । अस्त, हमें तो इस समय 
उचकी कारिकाआंपर ही कुछ विचार करना है । 


कारिकाआंकी ,रचना बड़ी ही उदात्त और ममंस्पर्शिती है । 
उनकी गणना संसारके सवोत्कृष्ट साहित्यमें हो सकती है। यह तो 
ऊपर कहा ही जा चुका हे कि वे अद्वेतसिद्धान्तकी आधारशिला 
हैं । जिस प्रकार श्रीमद्भगवद्गीताके विषयमै यह प्रसिद्ध है कि 
“गीता सुगीता कतंब्या किमन्ये: शास्त्रविस्तरे? उसी प्रकार अद्वेत- 
वोधके लिये यह दृढतापूर्वक कहा जा सकता है कि एकमात्र इस 
ग्रन्थरल्लका सावधानतापूर्वेक किया हुआ अनुशीलन ही पर्याप्त हो 
सकता हे। इसमें साधन, सिद्धान्त, परमतनिराकरण और स्वमत 


ती 200010. या वाते 
# राङ्करसम्प्रदायमे शास्त्राध्ययनसे पूर्व आचार्य और शिष्यगण इस 
मगलाचरणका उच्चारण किया करते | 


[ ५. ]. 


सँस्थापन-सभीका शास्त्रसम्मत सयुक्तिक वर्णन किया गया है। यह 
एक ही ग्रन्थ मुमुक्षु ओको परमपदकी प्राति करा सकता है । 


इस प्रन्थमें चार प्रकरण हैं । उनमे क्रमश; २९; ३८, ४८ और 
१०० इस प्रकार कुल २१५ कारिकाएँ हें । पहला आगम प्रकरण है। 
इसमे सम्पूर्ण माण्डूक्योपनिषद्‌ और उसकी व्याख्याभूत कारिकाओं- 
के सिवा जगदुत्पत्तिके अनेकों प्रयोजनोंका वणेन करके उनका 
खण्डन किया गया है। कोई भगवानकी इच्छामात्रको सृष्टिं देतु 
मानते हैं, कोई काळसे भूतांकी उत्पत्ति मानते हैं, कोई भोगके लिये 
सष्टि स्वीकार करते हैं और कोई क्रीडाके लिये जगतकी उत्पत्ति 
मानते हें । इन सब पक्षांको अखीकार करते हुए भगवान्‌ कारिका- 
कार कहते हैं--'देवस्येष स्वभावोऽयमाप्तकामस्य का स्यृहा! (१1९) 
अर्थात्‌ पूर्णकाम भगवानको स्टष्टिका कोई प्रयोजन नहीं है; यह तो 
उनका खभाव ही है। अतः यह जो कुछ प्रपश्च दै बिना हुआ ही 
भास रहा है। परमार्थदशियाका इसके प्रति आदर नहीं होता । 


माण्ड्क्योपनिषद्में ओकारकी तीन मात्रा अ उ म्‌ के द्वारा 
स्थूल, सूक्ष्म और कारण शारीरके अभिमानी विश्व, तैजस और प्राज्ष- 
का वर्णन करते हुए उनका समष्टि-अभिमानी वैश्वानर, हिरण्यगमं 
एवं इश्वरके साथ अभेद किया गया हे । इनकी अभिव्यक्तिको 
अवस्थाएँ क्रमशः जाग्रत्‌, खप्न ओर सुचुति हैं तथा इनके भोग स्थूळ, 
सूक्ष्म ओर आनन्द हैं । जात्रदवस्थामे जीव दक्षिण नेत्रमें रहता 
है । खप्नावस्थामे कण्ठमें और सुषुतिके समय हृदयमें रहता है। 
इसीका नाम प्रपञ्च है । परमार्थतत्व इस सबसे विलक्षण, इसमें 
अनुगत तथा इसका अधिष्ठान और साक्षी है । उसे ऑकारके चतुर्थ- 
पाद्‌ अमात्र तुरीयात्मरूपसे वर्णन किया गया है। कोई भी भ्रम 
बिना अधिष्टानके नहीं हो सकता; अतः इस प्रपञ्चश्रमका भी कोई 
अधिष्ठान होना चाहिये । बह अधिष्ठान तुरीय ही हे । तुरीय नित्य, 
शुद्ध, ज्ञानस्वरूप, सवोत्मा और सरवेसाक्षी है । वह प्रकाशखरूप है, 
उसमें अन्यथाग्रहणरूप खप्न और वस्वाग्रहणरूप खुषुभिका सर्वथा 
अभाव है । जिस समय अनादिमाथासे सोया हुआ जीव जगता हे । 
उसी समय उसे इस अजन्मा तथा स्वझ और निद्रासे रहित अद्वेत- 


[ ६ ] 


तस्वका बोध होता है । इसी बातको आचायंप्रवर गोडपाद इस 
प्रकार कहते हैं-- | BN 
अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते | 
अजमनिद्रमस्वप्ममद्वैतं बुध्यते तदा | 
(१। १६} 
इस प्रकार आगमप्रकरणमें वस्तुका निर्देश कर जीव और ब्रह्म- 
की एकता तथा प्रपञ्चका मायामयत्व प्रतिपादित करते हुए वैतथ्य- 
प्रकरणमे {उसीको युक्ति और उपपात्तपूर्वक पुष्ट किया है । वहाँ 
सबसे पहले स्प्नदश्यका मिथ्यात्व प्रतिपादन किया है, क्योकि 
खझकी उपलब्धि देहके भीतर किसी नाडीविशेषमे होती है, जिसमे 
स्थानाभावके कारण पर्वत ओर हाथी आदिका होना सर्वथा असम्भव 
हे । खझावस्थामे जीव देहसे बाहर जाकर खाप्त पदार्थोको देखता 
हो--यह भी सम्भव नहीं है, क्योंकि एक क्षणमें ही सैकड़ों योजन 
दूरके पदार्थ दिखायी देने लगते हैँ और उस अवस्थामे जिन व्यक्तियों- 
से बह मिळता हे, जाग जानेपर वे ऐसा नहीं कहते कि हमने तुम्हे 
देखा था। इसी प्रकार तरह-तरहकी युक्तियोंसे खप्नका मिथ्यात्व 
सिद्ध कर उससे दृश्यत्वमे समानता होनेके कारण जाग्रस्कालीन 
दश्यका भी मिथ्यात्व प्रतिपादन किया है। वहाँ यह बतलाया गया 
दे कि जिस प्रकार खमावस्थामें चित्तमें कल्पना किये हुए पदार्थ 
असत्य ऑर वाहर देखे जानेवाळे पदार्थ सत्य जान पड़ते हैं किन्तु 
वस्तुतः वे दोनों ही असत्य हैं। उसी प्रकार जाग्रदवस्थामें भी 
मानसिक और इन्ट्रियग्राह्म दोनों ही प्रकारके पदार्थ असत्य हैँ । 
इस प्रकार जाग्रत और स्वप्र दोनों ही अवस्थाआंका सिथ्यात्व सिद्ध 
होनेपर यह प्रश्‍न होता है कि इन वित्तपरिकल्पित और बाह्य दृश्योंकों 
देखता कौन है ? इसके उत्तरमें कारिकाकार कहते हैं-- 


कल्पयत्पात्मतात्तानमात्मा देवः खमायया | 
स एव बुष्यते भेदानिति वेदान्तनिश्चय: || 
( २। १२ ) 


इस प्रकार भगवान्‌ गोडपादाचार्यके मतमें प्रपञ्चकी प्रतीति 
क ब है ~ 
मायारे ही कारण है । मायाकी महिमासे ही आत्मदेव अव्यक्त 


, ७ } 
वासनारूपसे स्थित भेद्समूहको व्यक्त करता हे । यह माया न सत्त 
है, न असत्‌ है ओर न सदसत्‌ हैः न भिन्न है, न अभिन्न है ओर न 
निन्ञाभिन्न है; यह न सावयच हे, न निरवयव हे और न उभयरूप हे $ 
बस्तुतः खरूपविस्सूति ही माया हैः अतः स्वरूपक्षानसे ही उसकी 
निवृत्ति होती हे । जिस प्रकार मन्द अन्धकारम रज्जुतर्वका निश्चय 
न होनेपर उसमे सप, धारा, भूच्छिद्र आदि अनेक प्रकारके विकल्प 
हो जाते हैं किन्तु रज्जुका शान होनेपर एकमात्र रज्जु ही रह जाती 
है उसी प्रकार मायामोहित जीवक ही भेदप्रपञ्चकी भ्रान्ति हो रही 
हैः मायाका पदी हरते ही एकमात्र अखण्ड, अद्वेत वस्तु ही अवशिष्ट 
रह जाती है। 
इसके आगे आचायेने आणात्मवाद, भूतात्मवाद, शुणात्मवाद, 
तत्वात्मवाद्‌, पादात्मवाद्‌, विषयात्मवाद, लोकात्मवाद, देवात्मवाद्‌ 
वेदात्मवाद और यज्ञात्मवाद आदि अनेको मतवादोका उल्लेख किया 
हे । वहाँ वे कहते हें कि लोकम गुरु जिलको जिस भावको शिक्षा 
दे देते हैं बह तन्मय भावसे उसी भावका आग्रह करन लगता है 
और अन्तमें उसे उसी भावकी प्राति हो जाती हैः किन्तु जो इन 
विभिन्न भावासे लक्षित इनके अधिष्ठानभूत अद्वितीय: आत्मतत्त्वको 
जानता है वह निःशाङ्क होकर चेदाथकी कल्पना कर खकता हे, 
अर्थात्‌ इन सब भावांकी संगति लगा सकता है । वस्तुतः तो जेसे 
स्वप्न, माया और गन्धर्चेनगर होते हैं वेला ही विजन इस प्रपञ्चको 
देखते हैं तो फिर परमाथ क्या हे ? इसका उत्तर आचार्येन इस 
कारिकासे दिया है । 
न निरोधो न चोत्पत्तिने वद्धो न च साधकः | 
न मुसुक्षुन वै मुक्त इत्येषा परमार्थता ॥ ` 
(२ । २२) 


तात्पयं यह कि एक अखण्ड चिदूधन वस्तुको छोड़कर 
उत्पत्ति, प्रलय, बद्ध, साधक, मुमुश्षु ओर सुक्त किसी भी प्रकारका 
व्यवहार नहीं है । यह तत्त्व अत्यन्त दुदंश है, क्‍योंकि निरन्तर 
व्यवहारमें ही रहनेवाले व्यावहारिक जीवकी दृष्टि इस व्यवहारातीत 
वस्तुवक पहुँचनी बहुत ही कठिन है । जिन वेदके पारगामी मुनि- 


{ <] 

जनोके राग, भय और क्रोधादि विकार सर्वथा निब्वृत्त हो गये हैं 
उन्हींको इस प्रपञ्चातीत अद्वय पदका बोध होता है! इसका बोध 
हो. जनेपर बह महात्मा सर्वथा निर्दन्द्र और निर्भय हो जाता है 
तथा स्तुति, नमस्कार और खधाकारादि व्यवहारकोटिसे ऊँचा 
उठकर वह देह और आत्मामें ही विधाम करनेवाला एवं यडच्छाळाभ- 
सन्तुष्ट हो जाता हे । फिर वाहर-भीतर इसी तस्वको ओतप्रोन देख 
वह तत्त्वमय हो जानेसे उसीमे रमण करता हुआ कभी तत्त्वच्युत . 
नहीं होतः । 

इस प्रकार वैंतथ्यप्रकरणमें युक्तिपूर्वंक द्वैताभावका प्रतिपादन 
कर फिर आगमप्रकरणमें शास्त्रप्रमाणले सिद्ध इण अद्वैततस्वको 
युक्तिद्वार सिद्ध करनेके लिये अद्वेतप्रकरणका आरम्भ किया 
गया हे । चहाँ आरम्भमें ही यह बतलाया गया है कि 'मेरा उपास्य 
अन्य दे और मे अन्य हूँ? इस प्रकारका उपाखनाश्चित धर्म जातद्रह् 
( कार्यत्रह्म ) में हेः किन्तु उत्पत्तिसे पूर्व यह सारा जगत्‌ अजन्मा 
ब्रह्म ही हे । अतः कार्यब्रह्ममरायण होनेके कारण यह उपासक 
कपण ही हैं । केनोपनिषदूमें भी कई पर्यायोंमें मन, वाणी और 
प्राणादिके साक्षीको ही ब्रह्म बतलाकर “नेद यदिदमुपासते? इस 
वाक्यसे उपास्पका अव्रह्मत्व प्रतिपादन किया गया हे । इस प्रकार 
कार्पण्यका निदेश कर 'अज्ातिसमतां गतम्‌ अर्थात्‌ समभावमें 
स्थित अजाति--अजन्मा वस्तु ही अकार्पण्य हे--ऐेसा कहा है । 
इसके पश्चात्‌ घटाकाशादिके दष्टान्तले औपाधिक भेदका उल्लेख 
करते हुप आकारास्थानीय आत्मतत्त्वकी अनुत्पत्ति और असंगताका 
प्रतिपादन किया हे । वहाँ यह बतलाया है कि जिस प्रकार एक 
घटाकाशके धूम और धूलि आदिसे व्याप्त होनेपर अन्य समस्त 
घटाकाश डससे विकृत नहीं होते उसी प्रकार एक जीवके सुख- 
दुःखसे समस्त जीव सुखी या दुखी नहीं होते; और वस्तुतः तो 
धूलि आदि आकारका संसर्ग ही नहीं होता । इसी प्रकार आत्मा- 
का भी सुख-दुःखादिसे कभी सम्पर्क नहीं होता । जीवके मरण, 
उत्पत्ति, गमन, आगमन और स्थिति आदिसे भी आत्मामें कोई 
विलक्षणता नहीं होती; क्योंकि सारे संघात खप्नके समान आत्माकी 


[९] 

माय़ासे.. ही. कल्पित. हैं । अतः आत्मा एक, -अखण्ड, अजन्मा और 
निंलेप है, इसीसे “एकमेवाद्वितीयम?, 'इद्‌॑ सर्व यदयमात्मा? तथा. 
'द्वितीयाद्दे भयं भवति’, “उद्रमन्तर्‌ कुरुते अथ तस्य भयं भचति' आदि 
श्रुंतियाँसे' अभेददष्टिकी प्रशांसा और भेददष्टिकी निन्दा की गयो 
है । छान्दोग्योपनिषद्मै खत्तिका-घठ, अञ्नि-विस्फुलिङ्ग और लोहः 
नखनिछन्तनादि इष्टान्तोसे जो सृष्टिका वर्णन किया गया है बह 
जिक्षाखुकी वुद्धिमे प्रपश्चका ब्रह्मके साथ अभेद बिठानेके लिये हैं; 
वस्तुतः प्रपञ्चमेद सिद्ध करनेके लिये नहीं है। अतः सिद्धान्त यही 
है कि जो कुछ भेद दै वह व्यवहारदष्टिसे है, परमार्थतः उसकी गन्ध 
भी नहीं हे । यदि वास्तविक भेद माना जाय तो परमार्थेतत्त्व 
उत्पत्तिशील सिद्ध होगा और इस प्रकार परिणामी होनेके . कारण 
वह नित्य नहीं हो सकता । इसके सिवा यदि विचार किया जाय 
तों न तो सद्स्तुका जन्म हो सकता है और न असतूका ही, क्योकि 
जो हे ही उसका जन्म क्या होगा और जो शाशश्टहइके समान 
आसत्‌ है उसकी भी केसे उत्पत्ति हो सकती है। अतः यहद सारा 
द्वैत मनोदश्यमात्र है । मनके अमनीभावको प्राप्त होते ही द्वेतकी 
तनिक भी उपलब्धि नही होती। 


इस प्रकार आत्मसत्यका बोध होनेपर जिस समय चित्त 
संकल्प नहीं करता उसी समय मन अमनस्ताको प्राप्त हो जाता 
है । उसका यह अग्रह निरोधजनित नहीं होता बल्कि आह्य वस्तुका 
अभाव होनेके कारण होता है । इसीको ब्रह्माकारवूत्ति या वृत्ति- 
व्याप्ति भी कहते हैं । उस अवस्थाका कारिकाकारने तैतीससे लेकर ' 
अड्तीसवी कारिकातक बड़ा ही मार्मिक वर्णन किया हे । यही बोध- 
स्थिति है, इसीके लिये जिक्वाखुका सारा प्रयल होता है और इसी 


>, 


स्थितिको प्राप्त होनेपर मनुष्य छतछत्य होता है । कारिकाकारने 
इसे 'अस्पशयोग? कहा है । इस अभयस्थितिसे अन्य योगिजन भय 
मानते हैं: क्योकि यहाँ अहंकारका अत्यन्ताभाव होनेके कारण उन्हें 
आत्मनाश दिखायी देता दै । यह योग केवल उत्तम अधिंकारियांके 
लिये हे, जिनका इसमें प्रवेश नहीं हे उनकी अभयस्थिति, दुःखक्षय, 


बोध और अक्षयशान्ति मनोनिग्रहके अधीन हैं । वह मनोनिग्रह 
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भी बड़े धोर-बीरका काम है । उसके लिये अत्यन्त उत्साह, असंबरंते ' 
अध्यचसाय और परम थैयंकी आवद्यकता है । उसमें नाना प्रकारके। 
विन्न आते हैं। भगवान्‌ कारिकाकारने बयालीससे लेकर पेंतालीसवी. 
कारिकातक उन विघ्लोंकी निवृत्तिके उपाय बतलाये हैं । उनके. 
अनुसार साधन करते-करते जब चित्त निरुद्ध हो जाता दै तो बोध- 
का उदय होता है । उस स्थितिका वर्णन आचार्यने सछोक ४६ और 
४७ में किया हे । इस प्रकार अद्वेततत्व और उसकी उपलब्धिके 
साधनोका विवेचन कर उन्होने निम्नलिखित श्ठोकसे इस प्रकरणका ' 
उपसंहार करते इण अपना सिद्धान्त स्थापित किया है-- i 4 


न कश्चिजायत जीव: सम्भव्रोञ्स्य न बिद्येत | 
एतत्तदृत्तमं सत्यं यत्र किंचिन्न जायते॥. 

BETA, 

इसके पश्चात्‌ अळातशान्ति नामक चौथे प्रकरणमें आचार्य न 
अन्य सतावलस्बियोक पारस्परिक मतभेद दिखलाते हुए उन्हॉकी. 
युक्तियांसे उनका खण्डन किया है । 'अलात' शब्दका अर्थ उल्का या 
मसाल हे । मसाळको घुमानेपर अज्ञिकी तरह-तरहकी आकृंतियाँ 
दिखायी देती हैं ओर उसका घुमाना बंद करते ही उनका दिखायी 
दना बंद हो जाता है । यदि विचार किया जाय तो वस्तुतः व 
मसारूसे न तो निऋलती हैं, न उसमें लीन होती हैं और न कहीं 
अन्यत्रस ही उनका आना-जाना होता है । उनकी प्रतीति केवल 
मसालके स्पन्दनका ही फर है, वस्तुतः उनकी सत्ता नही हे । इसी 
प्रकार यह रङ्य-प्रपञ्च केवल मनके स्पन्दूनके कारण प्रतीत होता हे 
ओर मनके अमनीभावको प्राप्त होते दी न जाने कहाँ चला जाता 
है । किन्तु ये प्रपञ्चकी प्रतीति और अप्रतीति दोनों ही भ्रान्तिजनित 
हैं; परमार्थदष्टिसे न उसकी उत्पत्ति होती है और न लय! इस 
आन्तिका आधार परब्रह्म है, क्योकि कोई भी भ्रान्ति निराधार नहीं 
दो सकती । अतः रज्जुमें सपे अथवा शुक्तिमै रजतके समान परब्रह्म- 
में ही इस प्रपश्चश्रमकी प्रतीति हो रही है । यही इस प्रकरणका 
संक्षिप्त तात्पर्यं है। इस प्रकरणमें आचार्यने सद्वाद, असद्वाद, बीजा- ` 
हुरसन्ततिवाद, विज्ञानवाद एवं शून्यवाद आदि सभी विपक्षी मतों-- 


[ ११) 


का खण्डन करके अजातवादकी स्थापना की है। वे पक ही कारिकामै 
सारे पक्षोकी अनुपपत्ति दिखलाते हुए कहते हैं- 


स्वतो वा परतो वापि न कविशद्चिदस्तु जायते | 
सदसत्सदसद्वापिं न किञ्चिद्वस्तु जायते ॥ 


(31२१) 


अधोत्‌ कोई भी वस्तु न तो अपनेसे उत्पन्न हो सकती है और 
न किसी अन्यले ही। जो घट अभीतक तैयार नहीं हुआ उसले वही घट 
केसे उत्पन्न होगा ? तथा तैयार हुए घटसे भी कोई अन्य घड अथवा 
पट कैसे उत्पन्न होगा ? यही नहीं, सत्‌-असत्‌ अथवा सदसत-रूपसे 
भी कोई वस्तु उत्पन्न नहीं हो सकती । जो वस्तु है उसकी उत्पत्ति 
कया होगी और जिसका अव्यन्ताभाव है उसकी भी कहाँसे उत्पत्ति 
होगी ? तथा जो है और नहीं भी है ऐसी तो कोई वस्तु दी होनी 
सम्भव नहीं है अतः किली भी प्रकार किसी चरुतुकी उत्पत्ति सिद्ध 
नहीं होती । इसी प्रकार, कुछ आगे चलकर चे सब प्रकारके कार्य- 
कारणभावकी अनुपपत्ति दिखलानेके लिये कहते हैं-- 


नास्त्यसद्भेतुकमसत्सदसद्वेतु्क तथा । 
सच सद्भेतुकं नास्ति सद्भेतुकमसव्कुतः ॥ 


( ४ ४० ) 


अर्थात्‌ न तो आकाशकुखुमादि असत कारणवाला कोई. 
आकाइाकुसुमादिरूप असत्‌ पदार्थ हो सकता है और न णस 
असत्कारणसे कोई सद्धस्तु ही उत्पन्न हो सकती है । इसी प्रकार 
घटादि सत्पदार्थ भी किसी अन्य सत्पदार्थके कारण नहीं हो सकते: 
फिर उनसे कोई असत्यदार्थ उत्पन्न होगा-ऐसी तो सम्भावना ही 
कहाँ दै ? 

इस प्रकार अनेको युक्तियोंले जिसे जन्मके निमित्तभूत द्वेतका 
अत्यन्ताभाव अनुभव हो गया है और जिसने कार्य-कारणभावशून्य 
परमार्थतत्त्वको जान लिया है वही सब प्रकारके शोक और संकल्पसे 
मुक्त होकर अभयपद प्राप्त करता है । उसकी स्थितिका वर्णन करते 
हुए आचार्य कहते हैं-- 
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निवृत्तस्याप्रवृत्तस्य निश्चलाः हि तदा खिति: | `. ` 


विषय: स हि बुद्धानां तत्साम्यमजमद्वयम्‌ ॥ 
| ह (४]। ८०) 


अजमनिद्रमस्वप्न॑ प्रभातं भवतिं खयम। 


सकृद्विभातो ह्यवैष घर्मो घातुखभात्रतः ॥ 
(४। ८१ ) 


इस प्रकार उस निरालम्ब स्थितिका वर्णन कर भगवान्‌ गाँड- 
पादाचार्य कहते हैं कि जिस-जिस घर्मका आग्रह हो जानेले चह 
सर्विविशेषशुन्य परमार्थतस्व अनायास ही आच्छादित हो जाता है 
और फिर वह पदों बड़ी कठिनतासे हटता है । इसीसे यह भगवान्‌ 
अत्यन्त ददेश दै । इसे आच्छादित करनेवाली कौन-कोन-सी कोटियों 
हैं--उनका दिग्दशेन करानेके लिये वे कहते है-- | 
अस्ति नास्त्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीति वा पुनः । 
चलस्थिरोभया भावेरावृणोत्येत्र बालिशः ॥ 
(४।८३) 
अर्थात्‌ कोई कहते हैं भगवान्‌ 'है,” कोई कहते हैं “नहीं है,” 
किन्हींका मत हे 'हे और नहीं भी है? और कोई कहते हैं “नहीं है, 
नहीं हे! इनमें अस्ति-भाव चल है, क्योंकि वह घटादि अनित्य 
पदार्थोंसे विलक्षण है; नास्तिभाव स्थिर हे, कारण उसमे कोई विशेषता 
नहीं है, अस्ति-नास्तिमाच ( सदसद्वाद ) उभयरूप है और नास्ति- 
नास्तिभाच अभावरूप है । भगवान्‌ इन सभी भावाँसे विलक्षण हैं, 
क्योंकि ये सभी व्यवहारकोटिके अन्तगंत हैं । उस सरवंभावातीत 
भगवानका जो जानता है वही सवश है--सर्वक्न इसलिये, कि वह 
सार प्रपञ्चके अधिष्ठानको जानता हे आर जो अधिष्ठानको जानता 
ह उस अध्यस्तवगकी असलियतका ज्ञान हे ही ! जिसे एखा ज्ञान 
है उस्‌ अद्वयत्राह्मपदद्मे स्थित हु महात्माके लिये फिर कुछ भी 
कतेव्य शष नहा रहता। उसका शम-दम आदि सास्विक व्यवहार 
भी छोकसंग्रहके लिये केवल लीलामात्र. होता है । वस्तुतः उनकी 
गहनगतिका अवगाहन करनेमं कोई भी समर्थ नहीं है । उन्हीँकी 
अलोकिक स्थितिको लक्ष्यमे रखकर भगवानने भ्रीमद्भगवद्धीतामें 
कहाँ CT 


१३ | 


या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 
यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पश्यतो मुने 
i (२।६९) 


जो संसार संसारी पुरुषोंकी इष्टिमे धुवसत्य है उसका वे 
अत्यन्ताभाव देखते हैं और जिस अखण्ड चिद्घनसत्तामें उनकी 
अविचल स्थिति रहती हे उसतक बहिदेशी अविवेकियोकी दृष्टि नहीं 
पहुंच सकती । इसीसे उनकी दष्टिमे दिन-रातका अन्तर बतलाया 
गया है । 


इस प्रकार समस्त वादियांकी कुडष्टियांका खण्डन कर, आचार्य- 
ने एक अद्वय अखण्ड तत्त्वको स्थापित किया है, और अन्तमें उसी- 
की वन्दना करते हुए ग्रन्यका उपसंहार किया है। वहाँ वे कहते हैं 
दुर्देशमतिगम्भीरमजं साम्यं विशारदम्‌ । ` 
बुदूध्वा पदमनानात्त्रै नमस्कुर्मो यथाबलम्‌ ॥| 

(४ | १० ० ) 
इन कारिकाओंके द्वारा भगवान, गोडपादाचाय ने अजातबादकी 
स्थापना की हे । इस सिद्धान्तको ग्रहण करनेके लिये बहुत ऊचे 
अधिकारकी आवश्यकता है । जो सब प्रकार साधनसम्पन्न हैं वे 
उच्चाधिकारी ही इसे ठीक-ठीक हृदयज्ञम कर सकते . हैं । जिनके 
चित्त कुछ भी विषयप्रवण हैं चे इससे अधिक लाभ न उठा -सकगे-- 
इतना ही नहीं, अपि तु उन्हें हानि होनेकी भी सम्भावना है, यह 
तस्व अत्यन्त दुर्बोध हे--ऐेखा तो खयं आचायचरणने ही कह 
दिया है--'दुदेशीमतिगम्भीरम्‌” । किन्तु जिस महाभाग महापुरुषकी 
इष्टि इस परमतस्वतक पहुँच जाती है उसके लिये फिर, कुछ भी 
कर्तव्य नहीं रहता। वह खयं जीवन्मुक्त हो जाता है और दूसरे 
अधिकारी पुरुषोको भी भवबन्धनसे मुक्त कर देता , है.। वह; महामुनि 
सबका वन्दनीय है, सबका गुरु है ओर सभीका परम सुहृद्‌ 
है । भगवान्‌ हमे ऐसे महापुरुषोके चरणकमलोका आश्रय देकर 

हमारे संसारतापसन्तप्त अन्तःकरणोंको. शान्ति प्रदान करे । . 
| , णाअचुवादक 
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& 
माण्डुक्योपनिषद 
गोडपादीय कारिका, मन्त्राथ, ग्राङ्करमाष्य 

और माष्यार्थसाहित 


जाग्रदादित्रयोन्मुक्त जाग्रदादिमयं तथा । 
ओङ्कारैकसुसंवैद्ये यत्पदं तन्नमाम्यहम्‌ ॥ 


ग्रान्तिपाठ 

ॐ भद्रं कर्णेभिः शृणुयाम देवा भद्रं पर्येमाक्षमियेजत्रा। । 

ख्थिरेरड्वेस्तुष्ट्या < सस्तनूभिव्यशेम देवहितं यदायुः ॥ 
| 3० शान्तिः ! शान्तिः !! शान्तिः !!! 

हे देवगण ! हम कानोसे कल्याणमय वचन सुनें । यज्ञकर्भमें समर्थ 

होकर नेत्रांसे शुम दशन करें तथा अपने स्थिर अङ्ग और शरीरोंसे स्तुति 
करनेवाले हमलोग देवताओंके लिये हितकर आयुका भोग करें | त्रिविध 
तापकी शान्ति हो । 


खस्ति न इन्द्रो बुद्धभवाः खस्ति नः पूषा विश्ववेदाः 
स्वस्ति नस्ताक्ष्यों अरिष्टनेमिः स्वस्ति नो बृहस्पतिदंधातु ॥ 
_ ३० दान्तिः | शान्तिः |! शान्तिः !!! 


` महान्‌ कीर्तिमान्‌ इन्द्र हमारा कल्याण करे; परम ज्ञानवान्‌ [ अथवा 
प्रम घनवान्‌ ] पूषा हमारा कल्याण करे, जो अरिष्टां ( आपत्तियों ) के 
ढिये चक्रके समान [ घातक ] है वह गरुड हमारा कल्याण करे तथा 
बुहस्पतिजी हमारा कल्याण करे | त्रिविध तापकी शान्ति हो | 


र 


ऊाणगमे-फकरणे 


माष्यकारका मङ्गलाचरण 


प्रशानांशुप्रताने; स्थिरचरनिकरन्यापिभिव्याप्य लोकान्‌ 

सुक्त्वा भोगान्स्थविष्ठान्पुनरपि धिषणो द्वासितान्कामजन्यान्‌ । 

पीला सवोन्विशषान्खपिति मधुरभुङ मायया भोजयन्नो 

मायासंख्यातुरीयं परमस्रुतमजं ब्रह्म यत्ञन्ततोऽस्मि ॥१॥ 

जो अपनी चराचरब्यापिनी ज्ञानररिमियोंके बिस्तारसे सम्पूर्ण 
टोकोंको व्याप्त कर [ जाग्रतू-अतस्थामें ] स्थूळ विषयोंका भोग करनेके 
अनन्तर फिर [ खप्नावस्थामें ] बुद्विसे प्रकाशित वासनाजनित सम्पूर्णा 
मोगांका पानकर मायासे हम सब जीवोंको भोग कराता हुआ [ खयं ] 
आनन्दका मोक्ता होकर शयन करता है तथा जो परम अमृत और 
अजन्मा ब्रह्म मायासे “तुरीय? ( चौथी ) संख्यावाला है, उसे हम नमस्कार 
करते हैं॥ १ ॥ 

यो विश्वात्मा विधिजविषयान्‌ प्राय भोगान्स्थविष्ठान्‌ 

पश्चाच्चान्यान्लमतिचिभवान्‌ ज्योतिषा स्वेन सूक्ष्मान्‌ । 

सवानेतान्पुनरपि शानेः स््रात्मनि स्थापयित्वा 

हित्वा सवोन्विशेषान्विगतगुणगणः पात्वसौ नस्तुरीयः ॥ २॥ 

जो स्वात्मा [ जाग्रत्‌-अतस्थामें ] शुभाशुभ कर्मजनित स्थूल भोगोंको 
भोगकर फिर [ खप्तकालमें ] अपनी बुद्धिसे परिकल्पित सूक्ष्म विषयोंको 
[ सूर्य आदि बाह्य ज्योतियोंका अभाव होनेके कारण ] अपने ही प्रकाञ्ज- 
से भोगता है और फिर धीरे-धीरे इन सभीको अपनेमें स्थापितकर सम्पूर्ण 
विशेषांको छोड़कर निर्गुणरूपसे स्थित हो जाता है, वह तुरीय परमात्मा 
हमारी रक्षा करे | २ ॥ 
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सम्बन्धभाष्य १ 


ओमित्येतदक्षरमिद सवम्‌ । 
तस्योपव्याख्यानं 

वेदान्ताथसारसंग्रह- 
भूतमिद 
चढृष्टयमामित्येतदक्षरमित्याद्या- 


अनुबन्य- 


बिमराः 


शिधेयग्रयोजनानि वक्तव्यानि । 


त्त्र 


त्प्रयोजनमित्युच्यते ? 
करे 


तस्येव रोगनिवृत्तो 


तथा दुःखात्मकस्यात्मनो द्वेत- 


प्रयोजनवत्साधनामि- ¦ 
| साधन अभिव्यक्त करनेके कारण 


व्यजकत्वेनाभिथेयसम्बद्ध॑ शास्त्रं | अपने प्रतिपाद्य विधयसे सम्बन्ध 


रोगा- | 
| सो बतलाया 


| प्रकार रोगी पुरुषको रोगकी निवृत्ति 


स्वस्थता । | 
| होनेपर स्वस्थता होती है उसी 


५35 यह अक्षर ही यह सब 
कुछ है । उसका व्याख्यानरूप तथा 


| वेदान्ताथंका सारसंग्रहभूत यह चार 
| ्रकरणोंवाळा ग्रन्थ 'ओमित्येतदक्षर- 
प्रकरण- | 
| किया जाता है । इसीलिये इसके 
| सम्बन्ध, विषय और प्रयोजनका 
रम्यते । अत एव न पृथकसम्बन्धा- | 
| नहीं है । वेदान्तशाख्रमें जो-जो 
| सम्बन्ध, बिषय और प्रयोजन हुआ 
बान्येव तु वेदान्ते सम्बन्धामि- | 
जर है ~ _ | सकते हैं। तो भी [ व्याख्याकार 
यग्रयोजनानि तान्येवेह भवितु- | ऐसा मानते हैं कि ] जिन्हें किसी 
मर्हन्ति । तथापि प्रकरणव्या- | प्रकरण ग्रन्थकी व्याख्या करनेकी 
| इच्छा हो उन्हें संक्षेपसे उनका वर्णन 


त्र रू 0 फो [a ; 
चिख्यासुना संक्षेपतो वक्तव्यानि। | कर ही देना चाहिये । 


मिदम्‌? आदि मन्त्रद्lारा आरम्म 


पृथक्‌ वर्णन करनेकी आवश्यकता 


करते हैं वे ही इस ग्रन्थमे भी हो 


तहो, प्रयोजनसिद्विके अनुकूल 


० २” 00 ~~ झा शि 
पारम्पर्येण बिशिष्टसम्बन्धाभिधेय- | शाख परम्परासे बिशिष्ट 
| सम्बन्ध, बिषय और प्रयोजनवाला 
प्रयोजनवङ्भवति । किं पुनस्त- | 


| शात्रका ] वह क्या प्रयोजन है ? 


हुआ करता है। अच्छा तो, [इस 


जाता है--जिस 


प्रकार दुःखाभिमानी आत्माको द्वैत- 


बर 


माण्डूक्योपनिषद्‌ 
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LN 
ग्रपृञ्चोपशमे स्वस्थता । अद्त- 


भावः प्रयोजनम्‌ । 


ट्रेतप्रपश्वस्याविद्याक्रतत्वाद्वि- | 


दया तदुपशमः स्यादिति 
ब्रह्मविद्याप्रकातानायास्यारम्मः 
क्रियते।“यत्र हि देतमिव भत्ति’? 


(बृ० उ०२।४।१४) “यत्र | 


वान्यदिव स्याचत्रान्योऽन्यत्प- | दूसरेको देख सकता है अधत्रा दूसरा 
सयेद न्योऽन्यद्विजानीयात्‌'’ (ब्‌? | 
उ० ४ । ३ । ३१ ) “यत्र वास्य | 
सर्वमात्मैवाभूत्तत्केन कं पश्ये- | है वहाँ यह किसके द्वारा किसे देखे ? 
त्केन कं विजानीयात्‌”? ( ब्रु० ३० | 


२।४। १४ ) इत्यादिश्रतिम्यो- | इत्यादि श्वुतियोंसे इसी बातकी सिद्धि 


ब्याथेख सिद्धि! । 


तत्र तावदोङ्कारनिणयाय प्रथमं | 
| प्रकरण तो ओङ्कारके खरूपका निर्णय 
| करनेके लिये है । बह आगम- 
| ( श्रुति प्रधान और आत्मतत्त्रकी 
| प्राप्तिका उपायमूत है । रज्जुमें 
| सपोदि विकल्पकी निवृत्ति होनेपर 


३दैतप्रतिपत्ती रज्ज्वामिव सर्पा- | ^ र (डके खखूपका ज्ञान 


प्रकरणमागमप्रधानम्‌, 
आत्मतचप्रतिपच्ष्यु- 
पायभूतम्‌ । यस्य 
दवैतप्रपश्चस्योपशमे- 


प्रकरण- 
चतुष्टय- 
प्रतिपाद्यार्थ- 


निरूपणम्‌ 


दिविकल्पोपशमे  रज्जुतत्त्व- 


। सकती है । अतः 
| प्रकाशित करनेके लिये ही इसका 
| आरभ किया जाता है। “जहाँ 


प्रपञ्चकी निवृत्ति होनेपर स्वस्थता 
मिलती है। अत: अद्वैतभाव ही इसका 
प्रयोजन है । 


हवतप्रपञ्च अत्रिद्याजनित है इस- 
लिये उसकी निवृत्ति विद्यासे ही हो 
ब्रह्मविद्याको 


द्वैतके समान होता है? “जहाँ 
भिन्नके समान हो वहीं कोई दूसरा 


दूसरेको जानता है” ““जहाँ इसके 
लिये सब कुछ आत्मा ही हो गया 


और किसके द्वारा किसे जाने ?!! 


होती हे । 


उन ( चारों प्रकरणों ) में पहला 


हो जाता है उसी प्रकार जिस द्वोत- 


| प्रपञ्चकी निवृत्ति होनेपर अद्वैत- 


प्रतिपत्तिस्तस्य द्वेतस्य हेतुतो | तका बोध होता है उसी हैतका- 


शां० भए ] 
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चेतथ्यप्रतिपादनाय द्वितीयं 
प्रकरणम्‌ । तथाट्वतस्यापि 
वेतथ्यप्रसङ्गप्राप्तौ युक्तितस्तथा- 
त्वदशेनाय तृतीयं प्रकरणम्‌ । 
अद्वैतस्य तथात्वप्रतिपत्तिप्रतिपक्ष- 
भूतानि यानि वादान्तराण्यै दिः 
कानि तेषामन्योन्यविरोधि- 
त्वादतथाथत्वेन तदृपपत्तिभिरेव 
निराकरणाय चतुर्थं प्रकरणम्‌ । 


कथं पुनरोङ्कारनिणंय आत्म- 
ओड्ञारस्य तस्वप्रतिपच्युपायत्व 


आत्मप्रतिपत्ति- ्रतिपद्यत इत्युच्यते-- 


साधनत्वम्‌ ५ 'ओमित्येतत्‌! ' ( क० 
उ० १] ९ | १५) “एतदा- 
लम्बनम्‌? (क० उ०१। २| 
१७ ) “एतद्वै सत्यकाम'? ( प्र० 
उ० ५। २ ) “ओमित्यात्मानं 
युञ्जीत” ( मेत्र्यु० ६ । ३) 
“ओमिति ब्रह्म! ( ते० 3० 
१।८।१) “ओङ्कार एवेदं 
सवम्‌? ( छा० उ० २।२३। 
३ ) इत्यादि श्रतिभ्यः । 
रज्ज्यादिखि सर्पादि- 
ओङ्कारस्य विक्पस्यासपदोऽद्वय 
सवीस्पदस्वम्‌ आत्मा परमाथ? 


सन्प्राणादिविकल्पस्या- 


युक्तिपूर्वक मिध्यात्व प्रतिपादन करने- 
के लिये [ वेतथ्यनामक ] द्वितीय 
प्रकरण है । इसी प्रकार अद्वैतके भी 
मिथ्यालका प्रसङ्ग उपस्थित न हो 
जाय इसलिये युक्तिद्वारा उसका 
सत्यत्व प्रतिपादन करनेके लिये 
तृतीय (अद्वैत ) प्रकरण है । तथा 
अट्वैतके सत्यत्व-निश्चयक्रे विपक्षी 
जो अन्य अवैदिक मतान्तर हैं वे 
परस्पर विरोधी होनेके कारण मिथ्या 
हैं, अत: उन्हींकी युक्तियोंसे उनका 
खण्डन करनेके लिये चतुर्थ ( अलात- 
शान्ति ) प्रकरण है । 

ओङ्कारका निर्णय किस प्रकार 
आत्मतत्तवकी प्रापिका उपाय होता 
है, सो अत्र बतलाया जाता है-- 
itp यही [ वह पद ] है? ८ यही 
आलम्बन है?” “हे सत्यकाम | यह 
[ जो ओङ्कार है वही पर और अपर 
ब्रह्म है ]?? “आत्माका ॐ इस प्रकार 
ध्यान करे?! ४3“यही ब्रह्म है?? “यह 
सब ओङ्कार ही है” इत्यादि श्रुतियोंसे 
यही बात जानी जाती है । 


सर्पादि विकल्पकी अधिष्ठानभूत 
रज्जु आदिके समान जिस प्रकार 
अद्वितीय आत्मा परमार्थ सत्य होने- 


| पर भी प्राणादि विकल्पका आश्रय ' 


छे 
i ke 
सदो यथा तथा सर्वोऽपि 


वाक्प्रपश्चः प्राणाद्यात्मविकल्प- 
विषय ओङ्कार एव । स 
चात्मखरूपमेव, तदभिधाय- 
कत्वात्‌ । ओङ्कारविकारशब्दाभि- 
घेथश्व सर्वः प्राणादिरात्म- 
विकल्पोऽमिधानव्यतिरेकेण 

नास्ति । “वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयम्‌’? ( छा० उ० ६। १ । 
४) “तदस्येदं वाचा तन्त्या 
नाममिदामभिः सवं सितम्‌ 
“सर्वं हीदं नामनि” इत्यादि- 
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है उसी प्रकार प्राणादि विकल्पको 
विषय करनेवाला सम्पूर्ण वाग्विलास 
ओंकार ही है । और वह ( आंकार ) 
आत्माका प्रतिपादन करनेवाला 
होनेसे उसका खरूप ही है । तथा 
ओंकारके विकाररूप शब्दोंके प्रति- 
पाद्य आत्माके विकल्परूप समस्त 
प्राणादि भी अपने प्रतिपादक शब्दोसे 
भिन्न नहीं हैं, जेसा कि “विकार 
केवळ वाणीका विलास और नाम- 
मात्र है?” “उस ब्रह्मका यह सम्पूर्ण 
जगत्‌ वाणीरूप सून्रद्वारा नाममयी 
डोरीसे व्याप्त है? “यह सब नाममय 
ही है?” इत्यादि श्रुतियांसे सिद्ध 
होता है । 
इसीलिये कहते हैं-- 


3» ही सब कुछ हे 


श्रतिम्य १ | 
अत आहृ--- 
ओमित्येतदक्षरमिद* 


सव तस्योपव्याख्यानं 


भूत भवद्भविष्यदिति सर्वमोङ्कार एव । यचान्य- 
त्रकालातीतं तदप्योङ्कार एव ॥ १ ॥ 


| 3» यह अक्षर ही सब कुछ है । यह जो कुछ भूत, भविष्यत्‌ और 
वर्तमान है उसीकी व्याख्या है; इसलिये यह सब ओंकार ही है । इसके 
सिवा जो अन्य त्रिकालातीत वस्तु है वह भी ओंकार ही है ॥ १ ॥ 


ओमित्येतदक्षरमिदं 


९ 
सव- 


ॐ यह अक्षर ही सब कुछ है । 


~ ८ [कर ७ ~ 
सिति । यदिदमथजातमभिधेय- | यह अभिधेय ( प्रतिपा) रूप 
' भूतं तस्याभिधानान्यतिरेकात्‌, जितना पदार्थसमूह है वह अपने 
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अभिधानस्य चोङ्काराञ्यतिरेका- 
दोङ्कार एवेदं सवम्‌ । परं च 
ब्रह्मामिधानाभिधेयोपायपूर्वकमेव 
गम्यत इत्योङ्कार एव । 

तस्येतस्य॒परापरञ्रह्मरुपस्या- 
क्षरस्योमित्येतस्योपव्याख्यानम्‌; 
रह्मप्रतिपत्त्युपायत्वाहृ्यसमीप- 
तथा विस्पष्ट 
प्रस्तुतं वे दितव्यमिति वाक्यशेषः । 

भूतं भवद्भविष्यदिति काल- 
त्रयपरिच्छेद्यं यत्तदप्योङ्कार 
एवोक्तन्यायतः । यच्चान्यत्त्रि- 
कालातीतं कायोधिगम्यं काला- 
परिच्छेद्यमव्याकृतादिं तद- 
प्योङ्कार एव ॥ १ ॥ 


अभिधान ( प्रतिपादक ) से अभिन्न 
होनेके कारण और सम्पूर्ण अभिधान 
भी ऑंकारसे अभिन्न होनेके कारणः 
यह सब कुछ ओंकार ही है । पर- 
ब्रह्म भी अभिधान-अभिघेय ( वाच्य- 
वाचक ) रूप उपायके द्वारा ही 
जाना जाता है, इसलिये वह भीः 
ओंकार ही है । 

यह जो परापर ब्रह्मरूप अक्षर 
ॐ है, उसका उपव्याख्यान-न्रहझमकी 
प्रासिका उपाय होनेके कारण उसके. 
समीपतासे स्पष्ट कथनका नाम 
उपव्याख्यान है-बही यहाँ प्रस्तुत 
जानना चाहिये । इस वाक्यमें 
“प्रस्तुतं वेदितव्यम्‌ ( प्रस्तुत जानना: 
चाहिये )! यह वाक्यरोष है | 

भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ इन 
तीनों काछोंसे जो कुछ परिच्छेद्य है 
बृह मी उपर्युक्त न्यायसे ओंकार ही 
है । इसके सिवा जो तीनों कालोसे 
परे, अपने कार्यसे ही विदित होने- 
बाला और काळसे अपरिच्छेद्य 
अव्याकृत आदि है वह भी ओंकार 
ही हे ॥ १ ॥ 


ओंकारवाच्य ब्रह्मकी सर्वात्मकता 


अभिघानाभिषेययोरेकत्वेऽप्य- 


वाचक और वाच्यका अभेद होने- 


भिधानप्राधान्येन निर्देशः कुतः । | पर मी वाचककी प्रधानतासे ही ॐ 
ओमित्येतदक्षरमिदं सवेमित्यादि। | यह अक्षर ही सब कुछ है 
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अभिधानप्राधान्येन निर्दिष्टस्य 
पुनरमिथेयप्राधान्येन निर्देशो- 
ऽभिधानामिधेययोरेकत्वप्रति- 
पत्यर्थः । इतरथा ह्यममिधान- 
तन्त्रामिधेयप्रतिपत्तिरित्य मिधे- 
यस्याभिधानत्वं गोणमित्याशङ्का 
स्यात्‌ । एकत्वप्रतिपत्तेश्च प्रयो- 
जनमभिधानामिधेययो रेकेनेव 
प्रयस्नेन युगपत्प्रविलापयंस्त- 
द्विलक्षणं ब्रह्म प्रतिपद्येतेति । 
तथा च वक्ष्यति “पादा मात्रा 
मात्रा्च पादाः? (मा० उ० ८ ) 
इति । तदाह-- 


इत्यादि: रूपसे निर्देश किया गया 
है । वाचककी प्रधानतासे निर्दिष्ट 
वस्तुका फिर वाच्यकी प्रधानतासे 
किया हुआ निर्देश वाचक और 
वाच्यका एकत्व प्रतिपादन करनेके 
लिये है; अन्यथा वाच्यकी प्रतिपत्ति 
वाचकके अधीन होनेके कारण 
वाच्या वाचकरूप होना गोण 
ही होगा-एऐसी आशंका हो सकती 
है । किन्तु वाच्य ( ब्रह्म ) और 
वाचक ( ओंकार ) की एक्छ- 
प्रतिपत्तिका तो यही प्रयोजन है कि 
उन दोनोंको एक ही प्रयत्नसे एक 
साथ लीन करके उनसे विलक्षण 
ब्रह्मको प्राप्त किया जाय । ऐसा ही 
“पाद ही मात्रा हैं और मात्रा ही 
पाद हैं? इस श्रुतिसे कहेंगे भी । 
अब वही बात कहते हैं 


सर्वश ह्येतद्‌ ब्रह्मायमात्मा ब्रह्म सोऽयमात्मा 


चतुष्पात्‌ ॥ २ ॥ 


यह सब ब्रह्म ही है | यह आत्मा ही ब्रह्म है । वह यह आत्मा 
चार पादों ( अंशों ) वाळा है ॥ २ ॥ 


सब ह्येतह्ठह्मेति । सर्वे यदुक्त- 
मोङ्कारमात्रमिति तदेतड़ह्म । तञ्च 
ब्रह्म परोक्षामिहितं प्रत्यक्षतो 
विशेषेण निर्दिशञति--अयमात्मा 


यह सब ब्रह्म ही है | अर्थात्‌ यह 
सब, जो आंकारमात्र कहा गया है, 
त्रस है । अबतक परोक्षरूपसे 
बतलाये हुए उस ब्रह्मको विशेषरूपसे 
प्रत्यक्षतया “यह आत्मा ब्रह्म हे? 
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ब्रह्मेति । अथमिति चतुष्पात्वेन 
्रविभज्यमानं प्रत्यगात्मतयाभि- 
नयेन नि्दिशति-अयमात्मेति । 
सोऽयमात्मोङ्काराभिधेयः परापर- 
त्वेन 


पणवन्न्‌ 


व्यवस्थितश्चतुष्पात्कार्षा- 
गौरिवेति । त्रयाणां 
~ ७ CC ७. ~ 
विश्वादीनां पूवपूवप्रविलापनेन 
तुरीयस्य प्रतिपत्तिरिति करण- 


साधनः पादशब्दः । तुरीयस्य 


ऐसा कहकर निर्देश करते हैं । यहाँ 
“अयम्‌? शब्दद्वारा चतुष्पादरूपसे 
विभक्त किये जानेत्राळे आत्माको अपने 
अन्तरात्म्वरूपसे अभिनय ( अंगुळि- 
निर्देश ) पूर्वक “अयमात्मा ब्रह्म ऐसा 
कहकर बतळाते हैं | ओंकार नामसे 
कहा जानेत्राला तथा पर और अपर- 
खूपसे व्यवस्थित चह यह आत्मा 
कार्षापणके * समान चार पाद ( अंश ) 
वाला है, गोके समान नहीं | बिश्व 
आदि तीन पादोंमेंसे क्रमशः पूर्व-पूर्व- 
का ळय करते इए अन्तमें तुरीयत्रह्मकी 
उपलब्धि होती है | अतः पहले 
तीन पादोंमें “पाद” शब्द करणवाच्य 


~ © 
पद्यत दात कमसाधनः पाद- | हे और तुरीयमें “जो प्राप्त किया 
शब्द; ॥ २ ॥ जाय? इस प्रकार कमेवाच्य है ॥२॥ 
TR 


कथं चतुष्पात्त्वमित्याह- 


विंशातिमुखः स्थूलभुगे 


51 


है सो बतलाते है--. ...< ४5 
आत्माका अथम पाद--जैश्वानर 


-. जागरितथानो बहिष्पज्ञः सप्ताङ्ग 
नेरः प्रथमः पाद 


्ञाग्रत्‌-अत्रस्था जिस [ की अभिव्यक्ति ] का स्थान है, जो बहि:- 


वह किस प्रकार चार पादोंबाला 


ठ i 


ड 
न” 


एकोन- 
॥ ३ + 


प्रज्ञ ( बाह्य त्रिषयांको प्रकाशित करनेवाला ) सात अज्लोंबाला, उन्नीस 


~ 


मुखोंबाछा और स्थूळ विषयांका भोक्ता है बह वैश्वानर पहला पाद है ॥३॥ 


% किसी देशविशेषमें प्रचलित सिक्क्रेका नाम कार्घापण है । यह सोलह 
पणका होता है । जिस प्रकार रुपयेमे चार चवन्नी अथवा सेरमें चार पौवे होते हैं 


उसी प्रकार उसमें चार पाद माने गये हैं । 


[ गो० का० 
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जागरितं स्थानमस्येति 
जागरितस्यानः । बहिष्प्रज्ञ 


खात्मव्यतिरिक्ते विषये प्रज्ञा 
थस्य स॒बहिष्परज्ञो बहिर्षिषयेव 
गटिएावावमासत इत्यथः / 
तथा सप्चाङ्गान्यस्य “तस्य हवा 
एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य मूर्धेव 


सुतेजाश्चक्षुर्विश्वरूपः ग्राणः 
पृथग्वर्त्मात्मा संदोहो बहुलो 


वस्तिरेव रयिः प्रथिव्येब पादो’ 
( छा? उ० ५। १८। २ ) इत्य- 
ग्िहोत्रकल्पनाशेषत्वेनाहवनीयो- 
ऽग्निरस्य मुखत्वेनोक्त इत्येवं सप्ता- 
ड्रानि यस्य स सप्ताङ्ग; । 
तथैकोनविंशचतिश्चंखान्यस्य 
बुद्धीन्द्रियाणि कर्मेन्द्रियाणि च 
दश वायवश्च प्राणादयः पश्च 
मनो बुद्विरहङ्कारश्चित्तमिति 
सुखानीव मुखानि तान्युपलब्धि- 
द्वाराणीत्यथः, स॒ एवंविश्िष्टो 
वेश्ानरो यथोक्तेद्वीरेः शब्दा- 
दीन्स्थूलान्विषयान्थुडू इति 
स्थूरश्ुक । विश्वेषां नराणा- 
मनेकधा नयनाहैश्वानरः 


| शक 


जाग्रतू-अवस्था जिसका स्थान 
है उसे जागरितस्थान कहते हैं । 
जिसकी अपनेसे भिन्न विषयोंमें प्रज्ञा 
है उसे बहिष्प्रज्ञ कहते हैं अर्थात्‌ 
जिसकी अविदाकृत बुद्धि बाह्य 
विषयोंसे सम्बद्ध-सी भासती है । इसी 
प्रकार जिसके सात अङ्ग हैं अर्थात्‌ 
“इस उस वैश्वानर आत्माका दुलोक 
सिर है, सूर्य नेत्र है, वायु प्राण है, 
आकाश मध्यस्थान ( देह ) है, अन्न 
( अन्नका कारणरूप जल ) ही मूत्र- 
स्थान है और प्रथित्री ही चरण है”? इस 
श्रुतिके अनुसार अग्निहोत्रकल्पनामें 
अङ्गभूत होनेके कारण आहूवनीय 
अग्नि उसके मुखरूपसे बतलाया 
गया है । इस प्रकार जिसके सात 
अङ्ग हैं उसे ही सप्ताड़ कहते है । 

तथा जिसके उन्नीस मुख हैं, 
दश तो ज्ञानेन्द्रिय और कर्मेन्द्रिय, 
पाँच प्राणादि वायु तथा मन, बुद्धि, 
अहङ्कार और चित्त-- ये जिसके 
मुखके समान मुख अथात्‌ उपलब्धि- 
के द्वार हैं, वह ऐसे विशेषणोंवाला 
वैश्वानर उपयुक्त द्वारोंसे शब्द आदि 
स्थूळ विषयोको भोगता है इसलिये 
बढ्‌ स्थूलभुक्‌ है । सम्पूर्ण नरोको, 
[ अनेक प्रकारकी योनियोंमें ] नयन 
( वहन ) करनेके कारण वह 'वैश्वा- 


| | नर? कहलाता है, अथवा वह विश्व 
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आगम्र-प्रकरण 
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यद्दा 
विश्वानरः। विश्वानर एव 
वेश्वानरः । सवपिण्डात्मानन्य- 
त्वात्‌ स प्रथमः पादः । 


एतत्पूर्वकत्वादुत्तरपादाधिगमस्य 
प्राथम्यमस्य । 

कथमयमात्मा ब्रह्मेति प्रत्य- 
गात्मनोञ्य चतुष्पात््वे प्रकृते 
दुलोकादीनां मूर्धा्यङ्गत्वमिति । 

ची ७ 

नेष दोषः । सवस्य प्रप- 


अवस्य साधिदेवि- 

बैदवानरस्य सप्ताङ्ग- 

त्वादिप्रतिपाद ने कस्यानेनात्मना 
हेतुः 


चतुष्पात््वस्य विवक्षितत्वात्‌ । 
एवं च सति सवेप्रपश्चोपशमे- 
ऽद्वेतसिद्धिः । सर्वभूतस्थश्रात्मैको 
दष्टः स्यात्‌ सवेभूतानि चात्मनि। 
“यस्तु सर्वाणि भूतानि’ (इ०उ० 
६ ) इत्यादिश्रुत्यथं उपसंहृतञ्चेवं 
स्यात्‌ । अन्यथा हि स्वदेहपरि- 
च्छिन्न एव प्रत्यगात्मा सांख्या- 
दिभिरिव दृष्टः स्यात्तथा च 


विश्वासो नरश्चेति | ( समस्त) नरख्प है इसलिये 


विश्वानर है । विश्वानर ही [ सार्थमें 
तद्धित अणूप्रत्यय होनेसे ] वैश्वानर 
कहलाता है । समस्त देहोंसे अभिन्न 
होनेके कारण वही पहला पाद है । 
परवर्ती पादोंका ज्ञान पहले इसका 
ज्ञान होनेपर ही होता है, इसलिये 
यह प्रथम है । 

यङ्का-““अयमात्मा ब्रह्म” इस 
श्रुतिके अनुसार यहाँ प्रत्यगात्माको 
चार पादोंवाला बतलानेका प्रसङ्ग 
था । उसमें दुढोकादिको उसके मूर्धा 
आदि अङ्गरूपसे कैसे बतळाने लगे ! 

समाधान-यह कोई दोष नहीं 
है, क्योंकि इस आत्माके द्वारा ही 
अधिदैवसहित सम्पूर्ण प्रपञ्चके चतु- 
प्पात्वका प्रतिपादन करना इष्ट है । 
ऐसा होनेपर ही सारे प्रपञ्चके 
निषेधपूर्वक अद्वैतकी सिद्धि हो 
सकेगी । समस्त भूर्तामै स्थित एक 
आत्मा और आत्मामें सम्पूर्ण मूतोंका 
साक्षात्कार हो सकेगा ओर इसी 
प्रकार “जो सारे भूतोंकी [ आत्मामें 
ही देखता है 1? इत्यादि श्रुतियांके 
अर्थका उपसंहार हो सकेगा । नहीं 
तो सांख्यदशेन आदिके समान 
अपने देहमे परिच्छिन्न अन्तरात्माका ` 
ही दर्शन होगा। ऐसा होनेपर 
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[ गौ० कार 
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सत्यद्वेतमिति श्रुतिकृतो विशेषो 
न स्यात्‌, सांख्यादिदर्शनेना- 
विशेषात्‌ । इष्यते च सर्वोपनिषदां 
सर्वात्मैक्यप्रतिपादकत्वम्‌ । अतो 
युक्तमेवास्याध्यात्मिकस्य पिण्डा- 
त्मनो द्युलोकादङ्गत्वेन विराडा- 
त्मनाधिदेविकेनैकत्बमभिप्रेत्य 
सप्ताङ्गचवचनम्‌ । “मूर्घा ते 
व्यपतिष्यत्‌” ( छा० उ० ५ | 
१२।२) इत्यादिलिङ्गदशनाच्च । 
विराजेकत्वमुपलक्षणार्थ हिरण्य- 
गर्माव्याकृतास्मनोः । उक्त चेत- 
न्मधुत्राह्मण'“यश्वायमस्यां प्रथिव्यां 
तेजोमयोञ्सृतमयः पुरुषो यश्चाय- 
मध्यात्मस्‌” (बृ० उ० २।५। १) 
इत्यादि । सुषुपाव्याकृतयोस्त्वे- 


कत्वं सिद्धमेव निर्विशेषत्वात्‌ । 

एवं च सत्येतस्सिद्धं भविष्यति 
IN तोपश मे ~~ 

सवड चाद्देतमिति ॥३॥ 


न 


“अद्वैत है? इस श्रृतिप्रतिपादित 
विशेष भावकी सिद्धि नहीं होगी; 
क्योंकि सांख्यादि दर्शनोंकी अपेक्षा 
इसमें कुछ विशेषता नहीं रहेगी । 
परन्तु सम्पूर्ण उपनिषदोंको आत्माके 
एकत्वका प्रतिपादन तो इष्ट ही है । 
इसलिये इस आध्यात्मिक पिण्डात्मा- 
का युलेक आदिके अङ्गरूपसे आधि- 
दैविक पिण्डात्माके साथ एकत्व 
प्रतिपादन करनेके अभिप्रायसे उस- 
का सप्ताड्नत्व प्रतिपादन उचित ही 
है । इसके सिवा [ आत्माकी व्यस्तो- 
पासनाके निन्दक ] “तेरा शिर गिर 
जाता’? आदि वाक्य भी इसमें हेतु हैं । 


यहाँ जो विराट्के साथ एकत्व 
प्रतिपादन किया है बह हिरण्यगर्भ 
और अव्याकृत के एकको उपलक्षित 
करानेके लिये है । मधुब्राह्मणमें ऐसा 
कहा भी है--“'यह जो इस प्रथिवीमें 
तेजोमय एवं अभृतमय पुरुष है तथा 
यह जो अध्यात्मपुरुष है [ वे दोनों 
एक हैं ]” इत्यादि | कोई बिशेषता 
न रहनेके कारण सोये हुए पुरुष 
और अव्याकृतका एकत्व तो सिद्ध 
ही है | ऐसा होनेपर ही यह सिद्ध 
होगा कि सम्पूर्ण द्वैतकी निवृत्ति 
होनेपर अद्वैत ही है॥ ३ ॥ 
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आत्माका [द्वितीय पाद--तैजस 


` स्वभखानोञ्न्तःप्रत्ः सप्ताङ्ग एकोनविंशतिमुखः 


प्रविविक्त भुक्तेजसो दवितीयः 


पादः ॥ 2॥ 


स्वप जिसका स्थान है तथा जो अन्तःप्रज्ञ, सात अङ्गोंवाळा, उन्नीस 
मुखवाळा और सूक्ष्म विषयोंका भोक्ता है वह तैजस [इसका] दूसरा पाद है । 


स्वझः स्थानमस्य तेजसस्य 


खप्नस्यानः । जाग्रस्रज्ञानेक- 
साधना बहिविषयेवावभासमाना 
मनःस्पन्द्नमात्रा सती तथाभूतं 
संस्कार मनस्याधत्ते । तन्मनस्तथा 
संस्कृतं चित्रित इव पटो बाद्य- 
साधनानपेक्षमविद्याकामकर्ममिः 
ग्रेयेमाणं जाग्रद्वदवभासते । तथा 


चोक्तम्‌--“अस्य लोकस्य सवा- 
वतो मात्रामपादाय” ( बृ ० 
उ० ४। ३।९ ) इति। तथा “परे 
देवे मनस्येक्कीभवति” ( ग्र० 
उ० ४। २) इति प्रस्तुत्य 
“अत्रेष देवः खप्ने महिमानमनु- 
भवति’ (प्र उ० ४ | ५) 
इत्याथवेणे । 


खभन इस तैजसका स्थान है 
इसलिये यह खप्नस्थानवाला [ कहा 
जाता ] है । अनेक साधनवती 
जाग्रत्कालीना बुद्धि मनका स्फुरण- 
मात्र होनेपर भी बाह्यविषय- 
सम्बन्धिनी-सी प्रतीत होती दुई 
मनमें वैसा ही संस्कार उत्पन्न करती 
है । चित्रित बल्के समान इस 
प्रकारके संस्कारोसे युक्त हुआ वह 
मन अविद्या, कामना और कमके 
कारण बाह्यसाधनकी अपेक्षाके बिना 
ही प्रेरित होकर जाग्रतू-सा 
भासने लगता है । ऐसा ही 
कहा भी है--“इस सर्वसाधन- 
सम्पन्न लोकके संस्कार ग्रहण करके. 
[ खप्न देखता है ]?? इत्यादि । तथा 
आथर्वणश्रृतिमे भी [ समस्त इन्द्रियाँ ] 
“प्रम ( इन्द्रियादिसे उत्कृष्ट ) देव 
( प्रकाशनशील ) मनमें एकरूप हो 
जाती हैं”? इस प्रकार प्रस्तावना कर 
कहा है “यहाँ--सप्नावस्थामें यह देवः 
अपनी महिमाका अनुभव करता है ।?? 
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इन्तद्रियापेक्षयान्तःस्थत्वान्मन- | अन्य इन्द्रियोंकी अपेक्षा मन 
अधिक अन्तःस्थ है, स्प्ात्रस्थामें 
सस्तद जपा क" च खमे प्रज्ञा जिसकी प्रज्ञा उस (मन ) की 
स्यन्त;प्रज्ञ; 1 वासनाके अनुरूप रहती है उसे 
त्यन्तःप्रज्ञ:।विषयशून्यायां प्रज्ञायां कल ES जो 
केवलप्रकाशखरूपायां विषयित्वेन | विषयशून्य और केवळ प्रकाशस्वरूप 
प्रज्ञाका विषयी (अनुभव करनेवाला) 
होनेके कारण 'तैजस? कहा जाता 
'सविषयत्वेन प्रज्ञायाः स्थूलाया | दै । विश्व बाह्मविषययुक्त द होता है, 
र इसलिये जागरित अवस्थामे स्थूल प्रज्ञा 
माज्यत्वस्‌ । इह पुन; केवला | उसुक भोज्य हे । किन्तु तैजसके छिये 
वासनामात्रा प्रज्ञा भोज्येति | केवल बासनामात्र प्रज्ञा भोजनीया है; 
नर छि इसलिये इसका भोग सूक्ष्म है । शेष 
प्रविविक्ती मोग इति । समान- अर्थ पहलेहीके समान है । यह 
सन्यत्‌। द्वितीयःपादस्तेजसः।४॥ | तैजस ही दूसरा पाद है ॥ ४ ॥ 


OCD 0 0 


भवतीति तेजसः । विश्वस्य 


दशनाद्शनबृच्योस्तच्वाग्रबोध- | [ तत्त्वज्ञानका अभावरूप] खापा- 
वस्थाके दर्शन ( जाम्रत्स्यान ) और 

लक्षणस्य खापस्य तुल्यत्वात्‌ | अदर्शन ( खप्नथान ) इन दोनों ही 
वृत्तियोंमें समान होनेके कारण सुपुप्ति 
अवस्थाको [ उससे प्रथक्‌ ] ग्रहण 
विशेषणम्‌ । अथ वा त्रिष्वपि | करनेके लिये “यत्र सुप्त:? इत्यादि 
विशेषण दिये जाते हैं | अथवा तीनों 
ही अबस्थाओंमें तत्तका अज्ञानरूप 


खापोडविशिष्ट इति पूर्वाभ्यां | निद्रा समान ही है इसलिये पहले 
का दो स्थानोंसे सुषुप्तिका विभाग 


"सुषुप्त विभजते-- करते है--- 


सुषुसिग्रहणार्थ यत्र सुप्त इत्यादि 


स्थानेषु तत्त्वाप्रतिबोधलक्षण! 


व्या भा० ] 
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आत्माका तृतीय पाद---प्रान्न 


यत्र सुतो न कञ्चन कामं कामयते न कथन | 
स्वप्नं पश्यति तत्सुषुप्तम्‌ । सुषुप्तस्थान एकीभूतः 


प्रज्ञानधन 
प्राज्षस्ततीयः पादः ॥५॥ 


एवानन्दमयो द्यानन्दभुक्चेतोमुख 


जिस अवस्थामे सोया हुआ पुरुष किसी भोगकी इच्छा नहीं करता 


और न कोई खप्न ही देखता है उसे सुषुप्ति कहते हैं । बह सुषुप्ति जिसका 
स्थान है तथा जो एकमूत प्रकृष्ट ज्ञानखरूप होता हुआ ही आनन्दमय, 
आनन्दका भोक्ता और चेतनारूप मुखवाला है वह प्राज्ञ ही तीसरा पाद है॥"१॥ 


यत्र यसिन्स्थाने काले वा| 
| समयमें सोया हुआ पुरुष न कोई 


सुसो न कश्चन खप्नं पश्यति न | खप्न देखता और न किसी भोगकी 


कञ्चन कामं कामयते । न हि | 
FFF बस्थामें पहली दोनों अवस्थाओंके 
सुषुप्ते पूरवेयोरिवान्यथाग्रहणलक्षण| समान अन्यथा प्रहणरूप खभदर्शन 
खप्नदशेनं कामो वा कञ्चन विद्यते। | 
| होती, वह यह सुषुप्त अवस्था ही 


खानमस्यात | जिसका स्थान है उसे सुपुपस्थान 


| | कहते हैं । 


तदेतस्सुषुप्तं 
सुषुप्तयानः । 


स्थानद्यप्रविभक्त मनः स्पन्दितं। 
| दिन आच्छादित हो जाता है उसी 


द्वेतजात॑ तथारूपापरित्या- 
गेनाविवेकापन्नं नेशतमोग्रस्तमि- 


वाह;सप्रपश्चमेकीभूतमित्युच्यते । 


अत एव खप्रजाग्रन्मन;स्पन्दनानि 


जहाँ यानी जिस स्थान अथवा 


ही इच्छा करता है, क्‍योंकि सुषुप्ता- 


अथवा किसी प्रकारकी कामना नहीं 


जिस प्रकार रात्रिके अन्धकारसे 


प्रकार पूर्वोक्त दोनों स्थानोंमें बिभिन्न 
रूपसे प्रतीत होनेवाळा मनका स्फुरण- 
रूप दैतसमूह [इस अबस्थामें] प्रपञ्च- 
के सहित अपने उस (विशिष्ट) खरूप- 
का त्याग न कर अज्ञानसे आच्छादित 
हो जाता है; इसलिये इसे "एकीभूत? 


कयोप क 
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प्रज्ञानानि घनीभूतानीव ऐसा कहा जाता है । अतः जिस 
अवस्थामे खप्न और जाग्रतू--ये मनके 
सयाविवेकरूपत्वात्मज्ञानधन स्फुरणरूप प्रज्ञान घनीमूत-से हो 


जाते हैं, वह यह अवस्था अविवेक- 
रूपा होनेके कारण प्रज्ञानघन कही 
जाती है । जिस प्रकार रात्रिमें 
तमसाविभज्यमानं सवं घनसिव | रात्रिके अन्धकारसे प्ृथक्त्वकी प्रतीति 
| न होनेके कारण सम्पूर्ण प्रपञ्च 
घनीभूत-सा जान पड़ता है उसी 
प्रकार यह प्रज्ञानवन ही है| "एब? 
शब्द्से यह तात्पर्य है कि उस 
समय प्रज्ञानके सिवा कोई अन्य 
जाति नहीं रहती । 

मनका जो विषय और विषयी- 
खूपसे स्फुरित होनेके आयासका 
दुःख है उसका अभाव होनेके 
कारण यह आनन्दमय अर्थात 
। आनन्दबहुल है; केवळ आनन्द भात 
ही नहीं है, क्योंकि इस अतरस्थामे 
आनन्दको आत्यन्तिकता नहीं हे; 
। जिस प्रकार छोकमें अनायासरूपमे 
स्थित पुरुष सुखी या आनन्द भोग 
करनेवाला कहा जाता है, उसी 
प्रकार, क्योंकि इस अवस्थामें यह 
आत्मा इस अत्यन्त अनायांसरूपा 


न्य ८६ प्र 
नन्द्युक, “एषोऽस्य परम स्थितिका अनुभव करता है, इसलिये 
यह आनन्दभुक्‌ कहा जाता है; 


आनन्दः’? ( बू० उ० ४ | ३ | 
न जैसा कि “यह इसका परम आनन्द 
३२ ) इति धुते! । | है?” इस श्रुतिसे सिद्ध होता है । 


उच्यते । यथा रात्री नेशेन 


तड़त्मज्ञानचन एव । एवशब्दान्न 


जात्यन्तरं प्रज्ञानव्यतिरेकेणा- 
सतीत्यथंः । 

मनसो विषयविषय्याकार- | 
स्पन्दनायासटुःखाभावादानन्द- 
मय आनन्दप्रायो नानन्द एव । 
अनात्यन्तिकत्वात्‌ । यथा लोके 
निरायासस्थितः सुख्यानन्द- 
भुगुच्यते, अत्यन्तानायासरूपा 
हीयं स्थितिरतेनानुभूयत इत्या- 


शां० भा० ] 
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खप्नादिगप्रतिबोधचेतः प्रति 
द्वारीभूतत्वाच्चेतोगुख; । बोध- 
लक्षणं वा चेतो द्वारं मुखमस्य 
स्वप्नाद्यागमनं प्रतीति चेतोमुख; । 
भूतभविष्यज्ज्ञातृत्व॑ सवेविषय- 
ज्ञातृत्वमस्येवेति प्राज्ञ :।सुपुप्तो5पि 
हि भूतपूवगत्या प्राज्ञ उच्यते । 


अथवा ्रज्प्तिमात्रमस्येवासा- 


घारणं रूपमिति प्राज्ञः, इतरयो- 
विशिष्टमपि विज्ञानमस्ति। सोऽयं 
प्राज्ञस्तृतीयः पादः ॥ ५ ॥ 


सप्नादिज्ञानरूप चेतनाके प्रति 
ढारखरूप होनेके कारण यह 
चेतोमुख है । अथवा खमप्नादिकी 
प्रा्िके लिये ज्ञानस्वरूप चित्त ही 
इसका द्वार यानी मुख है, इसलिये 
यह चेतोमुख है । भूत-भविष्यतूका 
तथा सम्पूर्ण त्रिषयोंका ज्ञाता यही 
है, इसलिये यह प्राज्ञ है । 
सुषुप्त होनेपर भी इसे भूतपूवेगतिसे 
प्राज्ञः कहा जाता है । अथवा 
केवल प्रज्ञप्ति (ज्ञान) मात्र इसीका 
असाधारणरूप है, इसलिये यह 
प्राज्ञ है, क्योंकि दूसरोंको ( विश्व 
ओर तैजसको ) तो विशिष्ट विज्ञान 
भी होता है | वह यह प्राज्ञ ही 
तीसरा पाद है ॥ ५॥ 


कम बक शे का ३ मा 


९ 
ग्राज्ञका सबकारणत्व 


एप सर्वेश्वर एष सर्वज्ञ एषोउन्तयाम्येष 


a 


नि: 


| करै 
सवैस्य प्रभवाप्ययो हि भूतानास्‌ ॥९॥ 
यह सबका ईश्वर है, यह सर्वज्ञ है, यह अन्तर्यामी है और समस्त 
जीवोंकी उत्पत्ति तथा छयका स्थान होनेके कारण यह सबका कारण 


भी है ॥ ६॥ 
एप हि खरूपावस्थः सर्वेश्वरः 


अपने खरूपमें स्थित यह (प्राज्ञ ) 


साधिदेविकस्य भेदजातर्‍्य सर्वस्ये- | दी सर्वेधर है, अर्थात अधिदैवके 
सहित सम्पूणं मेदसमूहका ईश्वर--- 


ईशान ( शासन ) करनेवाला है । 
“हे सोम्य | यह मन (जीव) प्राण 


शिता नेतसाञ्जात्यन्तरमूतो- 
इन्येषामिव । “प्राणबन्धनं हि 
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सोम्य मनः? (छा० ३० ६ ।८। | (प्राणसंज्ञक ब्रह्म ) रूप बन्धनवाला 


२)इति श्रृतेः। अयमेव हि सरवेस्य- 
सबमेदावस्यो ज्ञातेत्येष सर्वज्ञः । 
एषोऽन्तर्यम्यन्तरनुप्रविश्य सवेषां 
भूतानां नियन्ताप्येष एव । अत 
एव यथोक्तं समेदं जगठासूयत 
इत्येष योनिः सबेस्य । यत एवं 
प्रभवश्चाप्ययश्च प्रभवाप्ययो हि 


भूतानामेष एव ॥ ६ 


है”? इस श्रुतिसे अन्य मतावळम्बियों- 
के सिद्धान्तानुसार [ सर्वज्ञ परमेश्वर ] 
इस ग्राज्ञसे कोई त्रिजातीय पदार्थ 
नहीं है | सम्पूर्ण भेदमें स्थित हुआ 
यही सबका ज्ञाता है; इसलिये 
यह सवज है । [ अतएव ] यह 
अन्तर्यामी है अर्थात्‌ समस्त प्राणियों- 
के भीतर अनुप्रविष्ट होकर उनका 
नियमन करनेवाला भी यही हे । 
इसीसे पूर्वोक्त भेदके सहित सारा 
जगत्‌ उत्पन्न होता है; इसलिये यही 
सबका कारण है | क्योंकि ऐसा है 
इसलिये यही समस्त प्राणियोंका 
उत्पत्ति और ल्यस्थान भी है॥ ६ || 


R= 
एक हाँ आत्माके तीन भेद 
अत्रैते इलोका भवन्ति-- 
इसी अर्थमें ये इलोक हैं 


अत्रेतसिन्‌ यथोक्तेऽथं एते 


कलाका भवन्ति-- 


Lam 


यहाँ इस पूर्वोक्त अर्थमें ये इछोक 


“ER 


बहिष्प्रज्ञो विभुर्विश्वो हन्तःप्रज्ञस्तु तैजसः । 


पनमञ्ञस्तथा प्राज्ञ एक एव त्रिधा स्मृतः ॥ १ ॥ 
` विमुविश्व बिभ है, तैजस अन्त:परज्ञ है तथा प्राज्ञ धनप्रज्ञ (ज्ञानघन) 
है । इस प्रकार एक ही आत्मा तीन प्रकारसे कहा जाता है || १॥ 


बहिष्रज्ञ इति । पर्यायेण 
त्रियानत्वात्सोऽहमिति स्मृत्या 


वहि इत्यादि । इस सछोकका 
वापय यह है कि क्रमश; तीन 
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ग्रतिसन्धानाच्च स्थानत्रयव्यतिरि- | स्थानोंवाळा होनेसे और भैं वही हूँ? 

इस प्रकारकी स्मृतिद्वारा अनुसन्धान 
क्तत्वमेकत्वं शुद्धत्वमसङ्गत्वं च | किया जानेके कारण आत्माका तीनों 
स्थानोसे प्रथक्त्व, एकत्व, शुद्धत्व 
सिद्धमित्यमिग्रायः । महामत्स्यादित| और असङ्ग सिद्ध होता हे, जैसा 
कि महामत्स्यादि दृष्टान्तका वर्णन 
दष्टान्तश्रुतेः ॥ १ ॥ करनेवाली श्रुति # बतळाती है ॥१॥ 
FE 772 या अल 
विश्वादिके विर्भिच स्थान 


जागरितावस्यायामेव विश्वा- | जाग्रत्‌-अवस्थामें ही विश्व आदि 
दीनां त्रयाणामनुमवप्रदर्शनार्थो5- | तीनोंका अनुभव दिखलानेके लिये 
यं इलोकः-- यह इलोक कहा जाता है-- 
दक्षिणाक्षिमुखे विश्वो मनस्यन्तस्तु तेजसः । 
आकाशे च हृदि प्राज्ञस्त्रिधा देहे व्यवस्थितः ॥ २ ॥ 
दक्षिणनेत्ररूप द्वारम विश्व रहता है, तैजस मनके भीतर रहता है, 
प्राज्ञ हृदयाकाशमे उपलब्ध होता है । इस प्रकार यह [ एक ही आत्मा ] 
शरीरमें तीन प्रकारसे स्थित है ॥ २ ॥ 
दक्षिणमक्ष्येव मुख तस्मिन्‌| दक्षिण नेत्र ही मुख ( उपलब्धि 
का स्थान ) है; उसीमें प्रधानतासे 
स्थूळ पदार्थोके साक्षी विश्वका 
ऽनुभूयते । “इन्धो ह वै नामेष | अनुभव होता है | यह जो दक्षिण 
% जिस प्रकार किसी नदीमें रहनेवाळा कोई बलवान्‌ मत्स्य उसके प्रवाहसे | 
विचलित न होकर उसके दोनों तटोंपर आता-जाता रहता है; किन्तु उन 
तटोंसे पृथक होनेके कारण उनके गुण-दोषोंसे युक्त नहीं होता तथा जिस प्रकार 
कोई बड़ा पक्षी आकाशर्मे स्वच्छन्दगतिसे उड़ता रहता है उसी प्रकार स्वप्न 


और जाग्रत्‌ दोनों स्थानोंमें सञ्चार करनेवाळा आत्मा एक, असङ्ग और झुद्ध है- 
ऐसा मानना उचित ही है । ( देखिये बु» उ० ४। ३। १८-१९ ) 


प्राधान्येन द्रष्टा स्थूलानां विश्वो- 


३८ 
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योऽयं दक्षिणऽक्चन्पुरुषःः ( छु० 
उ० ४।२।२) इति श्रुतेः 
इन्धो दीपिगुणो वेश्वानरः 
आदित्यान्तर्गतो पैराज आत्मा 
चक्षुषि च द्रष्टेक! । 

न्वन्यो हिरण्यगभेः क्षेत्रज्ञो 


दक्षिणऽक्षण्यक्ष्णोनियन्ता 
चान्यो देहखामी । 
न, खतो भेदानभ्युपगमात्‌ । 
“एको देवः सवभूतेषु गूढ!?? 
( ३वे० उ० ६। ११) इति 
श्रुतेः । शक्षेत्रज्ञं चापि मां विद्वि 
सवेक्षेत्रेषु भारत”? ( गीता १३ । 
२ ) “अविभक्त च भूतेषु विभक्त- 
मिव च स्थितम्‌'' ( गीता १३ । 
१६ ) इति स्मृतेः । सर्वेषु करणे- 
ष्वबिशेषेऽपि दक्षिणाक्षण्युप- 
रब्धिपाटवदशनात्तत्र विशेषेण 
निर्देशो विश्वाय । 
दक्षिणाक्षिगतो रूपं दृष्टा नि- 
 मीलिताक्षस्तदेव सरन्मनस्मन्तः- 


द्रा 


होता है । 


नेत्रमे स्थित पुरुष है “इन्ध? नामसे 
प्रसिद्ध है?” इस श्रुतिसे भी यही प्रमाणित 
होता है । दीप्तिगुणतिरिष्ट वैश्वानरको 
“इन्ध? कहते हैं । आदित्यान्तगत 
बैराजसंज्ञक आत्मा और नेत्रॉमें स्थित 
साक्षी-ये दोनों एक ही हैं । 

श्ङ्का- ढिरिण्यगम अन्य है तथा 
दक्षिण नेत्रमें स्थित नेत्रेन्द्रियका 
नियन्ता और साक्षी देका स्वामी 
शेत्रज्ञ अन्य है | [ उन दोनोंकी 
एकता कैसे हो सकती है ? ] 

समाधान-नहीं [ ऐसी वात 
नहीं है ], क्योंकि उनका स्वाभाविक 
भेद नहीं माना गया, क्योंकि 
“सम्पूर्ण भूतोंमें एक ही देव छिपा 
हुआ है” इस श्रुति पे तथा “हे भारत ! 
समस्त क्षेत्रोमें क्षेत्रज्ञ मुझे ही जान” 
“| बहू वस्तुतः ] विभक्त न होकर 
मी त्रिमक्तके समान स्थित है?” इत्यादि 
स्मृतियांसे भी [ यही बात सिद्ध 
होती है ] । सम्पूर्ण इन्द्रियोंमें समान- 
खूपसे स्थित होनेप भी दक्षिण 
नेत्रमें उसकी उपलब्धिकी स्पष्टता 
देखनेसे वहीं विश्वका विरोषरूपसे 
निर्देश किया जाता है । 

दक्षिणनेत्रस्थित जीवात्मा रूप- 
को देखकर फिर नेत्र मूँद मनमें 


१- जो जागरित अवखामे स्थूळ पदार्थोका भोक्ता होनेके कारण इद्ध-दीस 
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खप्न इव तदेव वासनारूपाभि- 
व्यक्त पश्यति । यथात्र तथा 

कक ~ गे 
स्वप्ने । अतो मनयन्तस्तु तेजसो- 
5पि विश्व एव । 


आकाशे च हृदि सरणाख्य- 
व्यापारोपरमे प्राज्ञ एकीभूतो 
घनप्रज्ञ एव भवति; मनोव्यापा- 
रामावात्‌ | दशेनसरणे एव हि 
मनःस्पन्दिते; तदभावे हृद्येवा- 
विशेषेण प्राणात्मनावस्थानम्‌ । 
“प्राणो द्येवतान्सर्वान्संबुङक्ते” 
(छा०उ०४।३।३) इति श्चृते। 
तेजसो हिरण्यगर्भो मनः- 
स्थत्वात्‌ । “लिङ्गं मनः” ( बू 
उ० ४।४। ६ )।''मनोमयोऽयं 


पुरुषः”? (बृ० उ० ५।६।१) 
इत्यादिश्च॒तिभ्यः । 


उसीका स्मरण करता हुआ वासना- 
रूपसे अभिव्यक्त उसी रूपका खप्में 
उपळब्धकी तरह दर्शन करता है । 
जिस प्रकार इस अभस्थामें होता है, 
ठीक वैसा ही खम्नमें होता है । 
[ इसलिये यह जाग्रतूमें खम्न ही है ] 
अतः मनके मीतर स्थित तैजस भी 
विश्व ही है | 

तथा स्मरणरूप व्यापारके निवृत्त 
हो जानेपर हृदयाकाशमें स्थित प्राज्ञ 
मनोव्यापारका अभाव हो जानेके 
कारण एकीभूत ओर घनम्रज्ञ ही 
हो जाता है । दशन और स्मरण ही 
मनके स्फुरण हैं, उनका अमाव 
हो जानेपर जो जीवका हृदयके 
भीतर ही निर्विशेष ग्राणहूपसे स्थित 
होना है [ वही जाम्रतूर्मे सुपुप्ति है] । 
“प्राण ही इन सबको अपनेमें लीन 
कर लेता है” इस श्रुतिसे यही 
प्रमाणित होता है । मनःस्थित 
होनेके कारण तैजस ही हिरण्यगर्भ 
है | “[ सत्रह अवयवाला ] 
लिङ्गछप मन” “यह पुरुषं 
मनोमय है?” इत्यादि श्रतियोसे भी 
[ तैजस और हिरण्यगर्मकी एकता 
सिद्ध होती है ] । 


है और हिरण्याकी साथि शा पद तार जली 
# क्योंकि तेजसकी उपाधि व्यष्टि मन है और हिरण्यगर्भकी समष्टि मन तथा 


समष्टि-व्यष्टिका परस्पर अभेद है । 


१- यहाँ हिरण्यगर्भको ही “पुरुष? कहा गया है | 
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ननु व्याकृतः ग्राणः सुपुप्ते । | . गरङ्का-घुषतिमे भी प्राण तो 


तदात्सकानि करणानि भवन्ति । 


कथमव्याकृतता ? 
नेष दोषः, अव्याकृतस्य 


सुपुपी देशकाठविशेषामा- 
माणानान दात । यद्यपि प्राणा- 
अव्याइतत्वम माने सति व्या- 


कृततेव प्राणस्य तथापि पिण्ड- 
परिच्छिन्नविरेषाभिमान निरोधः 
प्राणे भवतीत्यव्याकृत एव प्राण! 
सुषुप्ते परिच्छिन्नाभिमानवताम । 
यथा ग्राणलये परिच्छिन्ना- 
सिमानिनां आणो5व्याकृतस्तथा 


ग्राणामिमानिनोऽप्यविशेषापत्ताव- 


व्याकृत ( विशेषभावापन्न ) ही होता 
है# तथा [ 'ग्राणो हयेवैतान्सवान्संद- 
ङ्के’ इस श्रुतिके अनुसार ] इन्द्रियाँ 
भी प्राणरूप ही हो जाती हैं । फिर 
उसकी अव्याकृतता कैसे कही गयी ? 


समाधान-यह कोई दोष नहीं 
है, क्योंकि अव्याकृत पदार्थमें देश- 
कालरूप विशेष भावका अमाव होता 
है । यद्यपि [ जैसा कि खम्नावस्थामें 
होता है ] प्राणका अभिमान रहते हुए 
तो उसकी व्याकृतता है ही तथापि 
सुषुसावस्थामे प्राणमें पिण्डपरिच्छिन्न- 
विशेषका अभिमान [ अर्थात्‌ यह 
मेरे शरीरसे परिच्छिन्न प्राण है---- 
ऐसा अभिमान ] नहीं रहता; अतः 
परिच्छिन्नदेहाभिमानियाके लिये भी 
उस समय वह अव्याकृत ही हे । 

जिस प्रकार प्राणका ल्य [ अर्थात्‌ 
मृत्यु ] होनेपर परिच्छिन्न देहा- 
भिमानियोंका प्राण अव्याकृतरूपमें 
रहता है उसी प्रकार प्राणाभिमानियों- 


[को भी आणकी अबिशेषता प्राप्त 


व्याकृतता समाना प्रसवबीजात्म- | होनेपर उसकी अव्याक्षतता और 


कत्वं च तदष्यक्षञ्चेकोऽन्याकृता- 
# क्योंकि सोये 
दिखायी देता है । 


प्रसव-बीजरूपता वैसी ही है | अत: 
| अव्याकृत और सुषुप्ति ] इन दोनों 


` Fen NR 
इर युरुषके पास बैठे हुए लोगोंको वह ऐसा ही 


शां० भा० | 


आगस-प्रकरण . 


४१ 


वस्यः । परिच्छिन्नाभिमानिना- 


मध्यक्षाणां च तेनेकत्व्रमिति 


पूर्वोक्त विशेषणमेकीभूतः प्रज्ञान- 


घन इत्याद्युपपन्नम्‌ । तसिन्नुक्त- 


हेतुत्वाच्च । 


कथं प्राणशब्दत्वमव्याकृतस्थ । 


“आणबन्धन हि सोम्य मनः? 
(छा०3० ६।८। २) इतिश्रुतेः । 


ननु तत्र “सदेव सोम्य* 

( छ०उ०६।२।१) इति 
प्रकृतं सटर प्राणशब्द वाच्यम्‌ । 
नेष दोषः, बीजात्मकत्वाभ्यु- 
प्राणशब्दस्य पगमात्सतः । यद्यपि 
बौजबद्वा- सेठ. ्राणशब्दवाच्य 
परत्वम्‌ तत्र तथापि जीवप्रसय- 
बीजात्मकत्वसपरित्य- 

ज्येव प्राणशब्दत्वं सतः सच्छब्द- 
वाच्यता च । यदि हि निर्षीजरूपं 
विवक्षितं त्रह्मामविष्यत्‌ “नेति 


अवस्थाआंका साक्षी भी अव्याकृत 
अवस्थामें रहनेवाला एक ही [ चेतनः 
आत्मा ] है । परिच्छिन्न देहके, . 
अभिमानी और उनके साक्षियोंकी 
उसके साथ एकता है; अतः [ प्राज्ञके 
लिये ] 'एकीभूतः प्रज्ञानघनः? आदिः 


| पूर्वोक्त विशेषण उचित ही है; 


विशेषतः इसलिये भी, क्योंकि इसमें. 
[ अघिदैब , अव्याकृत और अध्यात्म; 
्राज्ञकी एकतारूप ] उपयुक्त हेतु 
भी विद्यमान है | 

अङ्का-किन्तु अव्याकृत “प्राण! 
शब्दवाच्य कैसे हुआ : 

समाधान- हे सोम्य | मन 
प्राणके ही अधीन है” इस श्रुतिके 
अनुसार । 

श्ङ्का- किन्तु वहाँ तो “सदैव 
सोम्य”” इस श्रुतिके अनुसार प्रसङ्ग- 
प्राप्त सब्रझ् ही प्राण? शब्दका 
वाच्य है । 

समाधान-वहाँ यह दोष नहीं 
हो सकता, क्योंकि [उस प्रसङ्गमे | 
सह्ठह्मकी बीजात्मकता स्वीकार की 
है । यद्यपि वहाँ “प्राण” शब्दका 
वाच्य सङ्क है तथापि जीवोंकी 
उत्पत्तिकी बीजात्मकताका त्याग 
न करते हुए ही उस सहृक्ममे 
प्राणशब्द और "सत्‌? शब्दका 
वाच्यत्व माना गया है | यदि वहाँ 
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नेति/(बृ० उ० ४७ | ४७ । २। २, 
४।५। १५) “यतो वाचो 
निवर्तन्ते” (तै० उ० २1 ९ ) 
“अन्यदेव तद्विदितादथो अवि- 
दितात” ( के० उ० १ ।॥ ३) 
इत्यवक्ष्यत “न सत्तत्नासदुच्यते! 
(गीता १३। १२ ) इति स्मृतेः । 

निर्बीजतयब चेत्सति लीनानां 


सुषुप्तमलययों: पुनरुत्थानानु- 


a 


पपात्तः स्यात्‌ । शक्तानां च 


युनरुत्पत्तिप्रसङ्गः, बीजाभावा- 


विशेषात्‌ । ज्ञानदाह्यवीजाभावे च 


ज्ञानानथक्यप्रसङ्ग:। तखात्सबीज- 
स्वाम्युपगमेनेव सतः प्राणख- 
च्यपदेशः सर्वश्रुतिषु च कारणत्व- 
च्यपदेशः । 


वन पन फिँज 


“संत? शब्द्से निर्बीजब्रह्म कहना 
इष्ट हो तो उसे “यह नहीं है, 
यह नहीं है? “जहाँसे वाणी लोट 
आती है? “बह बिदितसे अन्य है 
और अविदितसे भी ऊपर है”? 
इत्यादि प्रकारसे कहा जायगा, जैसा 
कि “बह न सतू कहा जाता है और 
न असत्‌?? इस स्मृतिसे भी सिद्ध 
होता है । 


और यदि वहाँ [ “सत? 
शब्दसे ] ब्रह्मा निर्बीजरूपसे 
ही निर्देश करना इष्ट हो तो सुषृ्त 
और प्रलय (मरण) अवस्थामें सतमें 
लीन हुए पुरुषोंका फिर उठना [ अर्थात्‌ 
उत्पन्न होना ] सम्भव नहीं होगा तथा 
मुक्त पुरुषोंके पुन: उत्पन्न होनेका 
प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा,##क्योंकि 
[ मुक्त और सतमें लीन हुए पुरुणोंमें । 
बीजलका अभाव समान ही हे | 
तथा ज्ञानसे दग्ध होनेवाले बीजका 
अभाव होनेपर ज्ञानकी व्यर्थताका 
मी प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा । अत: 
सह्रकझको सबीजता खीकार करके 
ही उसका ग्राणरूपसे समस्त श्रुतियोंमें 
कारणरूपसे उल्लेख किया गया है | 


कै क्योंकि निर्बीज ब्रह्ममें लीन हुए मुक्तोंका पुनर्जन्म माना नहीं गया 


ओर यदि उस अवस्थामै भी पुनर्जन्म खीकार किया जाय तो मुक्ति हो जानेके बाद 


भी पुनर्जन्म मानना पड़ेगा | 
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अत एव ''अक्ष्रात्परतः पर!” 
( छु उ २। १ ।२)। 
«सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः” (ग्रु० 
उ० २।१।२)। “यतो 
वाचो निवतेन्ते? ( ते० उ० २। 
९ ) | “नेति नेति? ( बृ्‌० उ० 
४।४। २२ ) इत्यादिना बीज- 
वत््वापनयनेन व्यपदेशः । 
तामबीजावस्थां तस्येव प्राक्षणब्द- 
वाच्यस्य तुरीयत्वेन देहादिसंबन्ध- 
जाग्रदादिरहितां पारमार्थिकीं 
पृथग्वक्ष्यति । बीजावस्थापि न 
किञ्चिद वेदिषमित्युत्थितस्य 
प्रत्ययदशेनाद हेऽनुसूयत एवेति 
त्रिधा देहे व्यवस्थित इत्युच्यते। २। 


इसीलिये “वह पर अक्षरसे भी 
पर है” “वह बाह्य ( कार्य ) और 
अभ्यन्तर ( कारण) के सहित 
[ उनका अधिष्ठान होनेके कारण ] 
अजन्मा है? “जहाँसे वाणी लोट 
आती है?” “यह नहीं है यह नहीं 
है?” इत्यादि श्रुतियोंद्वारा शुद्ध ब्रह्मका 
निर्देश बीजवत्त्वका निरास करके 
ही किया गया है | उस प्राज्ञ” 
शब्दवाच्य जीत्रकी, देहादिसम्बन्ध 
तथा जाग्रत्‌ आदि अत्रस्थासे रहित, 
उस ॒ पारमार्थिकी अबीजावस्थाका 
तुरीयरूपसे अलग वर्णन करेंगे | 
बीजावस्थामें भी जाग्रतू होनेपर “मुझे 
कुछ भी पता नहीं रहा? ऐसी प्रतीति 
देखनेसे शरीरमें अनुभव होंता ही 
है । इसीसे “वह देहमें तीन प्रकारसे 
स्थित है? ऐसा कहा गया है ॥२॥ 


विश्वादिका त्रिविध भोग 
विश्वो हि स्थूलमुडनित्यं तैजसः प्रविविक्तसुक्‌ । 
आनन्दमुक्तथा प्राज्ञस्त्रिधा भोगं निबोधत ॥३॥ 


विश्व सर्वदा स्थूल पदार्थोकी ही भोगनेवाला है, तैजस सुक्ष्म पदार्थो- 
का भोक्ता है तथा प्राज्ञ आनन्दको भोगनेवाला है; इस प्रकार इनका 


तीन तरहका भोग जानो ॥ २ ॥ 


~ + 


स्थूलं तर्पयते बिर प्रविविक्त तु तैजसम्‌ । 
आनन्दश्च तथा प्राज्ञं त्रिधा तृप्ति निबोधत ॥ ‰॥ 
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स्थूल पदार्थ विश्वको तृप्त करता है, सूक्ष्म तैजसकी तृप्ति करने- 
बाला है तथा आनन्द प्राज्ञकी, इस प्रकार इनकी तृप्ति भी तीन तरहकी 


समझो॥ ४ ॥ जोडी 
उक्तार्थों इ्लोकों ॥ ३-४ ॥ 


इन दोनों श्लेकोंका अर्थ कहा 


जा चुका है ॥ ३-४॥ 


त्रिविध भोक्ता और भोग्यके ज्ञानका फल 
त्रिषु धामसु यद्टोज्यं भोक्ता यश्च प्रकीर्तितः । 
वेदेतदुभयं यस्ठु स मुञ्जानो न लिप्यते ॥ ५॥ 
[ जाग्रत्‌, खप्न ओर सुषु्ति-इन ] तीनों स्थानोंमें जो भोज्य और 
भोक्ता बतलाये गये हैं--- इन दोनोंको जो जानता है, वह [ भोगोंको ] 
भोगते इए भी उनसे लिप्त नहीं होता ॥ ५॥ 


त्रिषु धामसु जाग्रदादिषु 
स्थूलप्रविविक्तानन्दाख्यं भोज्य- 
मेकं त्रिचाभूतम्‌ । यश्च विश्वः 
तेजसप्राज्ञाख्यो भोक्तेकः सोऽह- 
मित्येकत्वेन ग्रतिसन्धानादद्रष्ट्‌- 
स्वाविशेषाज्च प्रकीतितः; यो वेदे- 
तदुभयं मोज्यभोक्ततयानेकधा 
भिन्नं स मुञ्जानो न लिप्यते; 
भोज्यस्य स्वस्यैकस्य भोक्त- 
मॉज्यत्वात्‌। न हि यस्य यो विषयः 


जाग्रत्‌ आदि तीन स्थानोमें जो 
स्थूळ, सूक्ष्म और आनन्दसंज्ञक तीन 
भेदांमें बँटा हुआ एक ही भोज्य है 
और «बह मैंहूँ इस प्रकार एकरूपसे 
अनुसन्धान किये जाने तथा द्रष्ट्त्वमें 
कोई विशेषता न होनेके कारण 
विश्व, तैजस और प्राज्जनामक जो 
एक ही भोक्ता बतलाया गया है-- 
इस प्रकार मोज्य ओर भोक्तारूपसे 
अनेक प्रकार विभिन्न हुए इन दोनों 
( भोक्ता और भोज्यको जो जानता 
है वह॒ भोगता हुआ भी लिप्त नहीं 
होता, क्योंकि समस्त भोज्य एक ही 
भोक्ताका भोग है । जैसे अग्नि अपने 
विषय काष्ठादिको जलाकर [ न्यूना- 
धिक नहीं होता । अपने खरूपमें 
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स॒ तेन हीयते वघेते वा; न | सदा समान रहता है ] उसी प्रकार 


जिसका जो विषय होता है वह उस 


मिः स्वविषयं दग्ध्वा काष्ठादि बिषयके कारण हास अथवा बृद्धिको 


तद्वत्‌ ॥ ५ ॥। 


प्राप्त नहीं होता ॥ ५ ॥ 


— OO 


प्राण ही सबकी सृष्टि काता है 


अभवः 


सवेभावानां सतामिति 


~ ४. 


विनिश्चयः । 


सर्व जनयति प्राणचेतांऽशून्पुरुषः पृथक्‌ ॥ ६ ॥ 
यह सुनिश्चित बात है कि जो पदार्थ विद्यमान होते हैं उन्हीं 
सबकी उत्पत्ति हुआ करती है । बीजात्मक प्राण ही सबकी उत्पत्ति 
करता है और चेतनात्मक पुरुष चैतन्यके आमासभूत जीवोंको अछग- 


अलग प्रकट करता है ॥ ६ ॥ 
सतां विद्यमानानां स्वेनाविद्या- 
कृतनामरूपमायाखरूपेण सव- 
भावानां विश्वतेजसम्राज्ञभेदानां 
प्रभव उत्पत्तिः । वक्ष्यति च-- 
“वन्ध्यापुत्रो न तच्वेन मायया 
वापि जायते” इति । यदि 
सतामेव जन्म स्याहह्मणो- 
5व्यवहार्यस्य ग्रहणद्वारामावाद - 
सच्वप्रसङ्गः ¦ इष्टं च रज्जुसर्पादी- 
नामविद्याकृतमायाबीजोत्पन्नानां 
रज्ज्याद्यात्मना सत्त्वम्‌ । न हि 
निरास्पदा रज्जुसपमृगतृष्णि- 
कादयः कचिटुपरभ्यन्ते 


सत्‌ अर्थात्‌ अपने अविदाङ्गत्‌ 
नामरूपात्मक मायिक खरूपसे 
विद्यमान विश्व, तैजस और प्रा 
भेदवाले सम्पूर्ण पदार्थोकी उत्पत्ति 
हुआ करती है। आगे ( प्रक० ३ का० 
२८ में) यह कहेंगे भी किं “वन्ध्यापुत्र 
न तो वस्तुतः और न मायासे ही उत्पन्न 
होता है ।”? यदि असत्‌ ( खरूपसे 
अविद्यमान ) पदार्थोंकी ही उप्पत्ति 
हुआ करती तो अव्यवहार्य ब्रह्मको 
प्रहण करनेका कोई मागे न रहनेसे 
उसकी असत्ताका प्रसद्ध उपस्थित 
हो जाता । अविद्याकृत मायामय 
बीजसे उत्पन्न इए रज्जुसर्पादिकी भी 
रज्जु आदिरूपसे सत्ता देखी गयी है 
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केनचित्‌ । यथा रज्ज्वां 


ग्राक्सर्पोत्पत्ते रज्ज्वात्मना सर्पः 
सन्नेवासीत्‌,: एवं सर्वभावा- 
नाग्नुत्पत्ते; प्राक्प्राणबीजात्मनेव 
सत्तम्‌ । इत्यतः श्रुतिरपि वक्ति- 
“अद्येवेदम्‌” (मु० उ० २।२।११) 
“आत्मेवेदमग्र आसीत? (बृ० उ० 
१।४। १ ) इति | 


सर्वे जनयति प्राणञ्चेतों- 
ऽशुनंशच इव रवेिदात्मकस्य 
पुरुषस्य चेतोरूपा जलाकंसमाः 
ग्राज्ञतेजसविश्वभेदेन देवतिर्य- 
गादिदेह भेदेषु 
सचेतोंऽशवो येतान्पुरुषपृथग्विषय- 


विभाव्यमाना- 


भाबविलक्षणानम्निविस्फुलिङ्गवत्‌ 

सलक्षणाञ्जलाकवचच जीवलक्षणां- 
स्त्वितरान्‌ स्वभावान्‌ प्राणो 
बीजात्मा जनयति 
नाभिः”(शु० 3० १।१।७)““यथा- 
ग्रे; क्षुद्राविस्फुलिङ्गाः? ( बू उ० 
२। १ । २० (इत्यादिश्र॒तेः ॥६॥ 


“यृथोर्ण्‌- | 


किसी भी पुरुषने निराश्रय रज्जुसर्प 
अथवा मृगतृष्णा आदि कभी नहीं 
देखे । जिस प्रकार सर्पकी उत्पत्तिसे 
पूर्व वह रज्जुमें रज्जुरूपसे सत्‌ ही 
था उसी प्रकार समस्त पदार्थ अपनी 
उत्पत्तिसे पूर्व प्राणात्मक बीजरूपसे 
सत्‌ ही थे। इसीसे श्रुति भी कहती 
हे---““यह ब्रह्म ही है?? “पहले यह 
आत्मा ही था? इत्यादि | 


सब पदार्थोकी [ बीजरूप ] प्राण 
ही उत्पन्न करता है । तथा जो 
जलमें प्रतिबिम्बित सूर्यके समान 
देव, मनुष्य और तिर्यगादि विभिन्न 
शरीरोंमे प्राज्ञ, तैजस एवं विश्वरूपसे 
भासमान चिदात्मक पुरुषके 
किरणरूप चिदाभास हैं, उन 
विषयभावसे विलक्षण तथा अग्निकी 
चिनगारी और जलमें प्रतिबिम्बित 
सूर्ये समान सजातीय जीवोंको 
पुरुष अलग ही उत्पन्न करता है । 
उनके सिवा अन्य समस्त पदार्था- 
को बीजात्मक प्राण उत्पन्न करता है, 
जैसा कि “जिस प्रकार मकड़ी 
[ जाळा बनाती है ]!” तथा “जैसे 
अग्निसे छोटी-छोटी चिनगारियाँ 
निकलती हैं” इत्यादि श्रुतियोंसे 
सिद्ध होता है ॥ ६ ॥ 


— occ 
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सिके विषयमे भिब-रभिब विकल्प 


विभूतिं प्रसवं त्वन्ये मन्यन्ते सृष्टिचिन्तकाः । 


स्वप्रमायासरूपेति 


सृष्टिरन्यैर्विकल्पिता ॥ ७ ॥ 


सृष्टिके विषयमें विचार करनेवाले दूसरे लोग भगवानकी विमूतिको 
ही जगतूकी उत्पत्ति मानते हैं तथा दूसरे छोगोंद्वारा यह सृष्टि खप्न और 


मायाके समान मानी गयी है ॥ ७॥ 

विभूतिर्बिस्तार इश्वरस्य सृष्टि- 
रिति सृष्टिचिन्तका मन्यन्ते न 
तु परमाथेचिन्तकानां सृष्टावादर 
इत्यर्थः । “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप 
इयते” ( बू उ०२।५।१९) 
इति श्रुतेः । न हि मायाविनं 
तेन 
सायुधमारुद्य चक्षुगोचरतासतीत्य 
युद्धेन 


पुनरुत्थितं च पञ्यतां तत्कृत- 
मायादिसतर्वचिन्तायामादरो 
भवति । तथेवायं मायाविनः सत्र- 


सत्रमाकाश निक्षिप्य 


खण्डशारिछन्नं पतितं 


ग्रसारणसमः सुपुप्तखमादिविका- 


सस्तदारूदमायाविसम्च तत्स्थः 


यह सृष्टि ईश्वरकी विभूति यानी 
उसका विस्तार है--ऐसा सृष्टिके 
बिषयमें विचार करनेवाले लोग मानते 
हैं । तात्पर्य यह है कि परमार्थ- 
चिन्तन करनेवाळोंका सृष्टिके विषयमें 
आदर नहीं होता; जैसा कि इन्द्र 
( परमात्मा ) मायासे अनेक रूपवाळा 
हो जाता है? इस श्रृतिसे सिद्ध 
होता है, [ केवळ बहिमुख पुरुष ही 
उसकी उत्पत्तिके विषयमें तरह- 
तरहृकी कल्पना किया करते हैं ] । 
आकाशमें सूत फेककर उसपर 
शख्रोंसहित आरूढ हो नेत्रेन्द्रियकी 
पहुँचसे परे जाकर युद्धके द्वारा 
अनेकों टुकड़ोंमें विभक्त होकर गिरे 
हुए मायाबीको पुनः उठता देखने- 
वाळे पुरुषोंको उसकी रची हुई माया 
आदिके खरूपके चिन्तनमें आदर 
नहीं होता । उस मायावीके सूत्र- 
विस्तारके समान ही ये सुषुप्ति एवं 
स्वभादिके विकास हैं; तथा उस 
( सूत्र ) पर चढ़े हुए मायावीके 
समान ही उन ( खुप्रुति आदि 
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आज्ञतैजसादि : । सञ्रतदारूहाभ्या- | अवस्थाओं ) में स्थित प्राज्ञ एवं 
तैजस आदि हैं । किन्तु वास्तविक 
मन्यः परमार्थमायावी स एव | मायावी तो सूत्र और उसपर चढे 
हुए मायावीसे मित्र है और वही 
जैसे मायासे आच्छादित रहनेके 
बुक अर हि , | कारण दिखलायी न देता हुआ ही 
(खता यथा तथा तुरीयाख्यं पृथिवीपर स्थित रहता है वैसा ही 
परमा्थत्खम्‌ । अतस्तचिन्ताया- | तरीयसं्क परमार्थ तल भी है । 
अतः मोक्षकामी आये पुरुषोंका उसी- 
मेवादरो ग्रुमुध्षूणामार्यागा न| ङ्गे निन्तनमें आदर होता है । 
निष्प्रयोजनायां सृष्टावादर इत्यतः | बीत सिम उनका आदर 
नहीं होता | अतः ये सब विकल्प 
सृष्टिचिन्तक्ानामेवेते विकल्पा | सष्टिका चिन्तन करनेवाळोंके ही 
इत्याह--खप्नमायासरूपेति । हैं; इसीसे कहा है-५खप्नमायासरूपा 
इति? अर्थात्‌ [ दूसरे इसे ] खप्नरूपा 
स्वभरूपा मायासरूपा चेति ॥७॥। | और मायारूपा [ बतलाते हैं | ॥७॥ 
nd 

इच्छामात्रं प्रभोः सृष्टिरिति सृष्टौ विनिश्चिताः । 
काळात्रसूति भूतानां मन्यन्ते काळचिन्तकाः ॥ ८ ॥ 
कोई-कोई सृष्टिके विषयमें ऐसा निश्चय रखते हैं कि 'प्रभुकी इच्छा 
ही सृट्टि है |! तथा काळके विषयमें विचार करनेवाले [ ज्योतिषी लोग ] 

काळसे ही जीवोंकी उत्पत्ति मानते हैं || ८ ॥ 

इच्छामात्रं प्रभोः सत्यसंकल्प | भगवान्‌ सत्यसंकल्प हैं; अत; 
्वातसृष्टिषटादिः संकल्पनामात्रं | पटादिकी सृष्टि प्रभुका संकल्पमात्र 
| | . | है--उनके संकल्पसे भिन्न नहीं है । 
न सकट्पनातारक्तम्‌ | काढादव तथा कोई-कोई “सृष्टि काढहीसे हुई 


सृष्टिरिति केचित्‌ ॥ ८ ॥ है? ऐसा कहते हैं ॥ ८ ॥ 


भूमिष्ठो मायाच्छन्नो5दश्यमान एव 


किक क 1 Se 
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भोगार्थ सृष्टिरित्यन्ये कीडार्थमिति चापरे । 


देवस्येष खभावोऽयमातकामस्य का स्पृहा ॥ ९ ॥ 

कुछ लोग “सृष्टि भोगके लिये है? ऐसा मानते हैं और कुछ 'क्रीडाके 

लिये है? ऐसा समझते हैं । | परन्तु वास्तवमें तो ] यह भगवानका समभाव 
ही है; क्योंकि पूर्णकामको इच्छा ही क्या हो सकती है? ॥ ९ ॥ 


भोगाथं क्रीडाथमिति चान्ये 
सृष्टि मन्यन्ते । अनयोः पक्षयो- 
दूषणं देवस्येष खभावो5यमिति 
देवस्य स्वमावपक्षमाश्रित्य, सर्वेषां 
वा पक्षाणामाप्तकामस्य का स्पृहेति । 
न हि रज्ज्वादीनामविद्याखभाव- 


व्यतिरेकेण सर्पाद्याभासत्वे 
कारणं शक्यं वक्तम्‌ ॥ ९॥ 


दूसरे लोग सृष्टिको 'यह भोगां 
अथवा क्रीडार्थ है”-ऐसा मानते हैं । 
“देवस्यैष स्वभावोऽयम्‌? इस वाक्यसे 
देवके खभावपक्षका आश्रय लेकर 
इन दोनों पक्षांको दोषयुक्त बतळाते 
हैं । अथवा “आप्तकामस्य का स्पृहा! 
यह चौथा पाद सभी पक्षोंको दोष- 
युक्त बतलनेबाला है; क्योंकि 
अविद्यारप अपने स्वभावके बिना 
रञ्जु आदिका सरपादिकी अभिव्यक्ति- 
में कारणत्व नहीं बतलाया जा 
सकता ॥ ९ ॥ 


TR SR 


चतुर्थ पाइका विवरण 


चतुर्थ: पाद; क्रमप्राप्तो वक्तव्य 


इत्याह--नास्तःप्रज्ञमित्यादिना । 


NN COC 


सवेशब्दप्रवृत्तिनिमित्तशन्यत्वा- 


ततस्य शब्दानभिधेयस्वमिति 


TIT “Ya हैते 


अब क्रमसे प्राप्त हुआ चोया 
पाद भी बतलाना है, अतः यही 
बात 'नान्त:प्रज्ञम्‌? इत्यादि मन्त्रसे 
कहते है । वह ( चौथा पाद ) 
सम्पूर्ण शाब्दप्रबृत्तिके निमित्तसे रहित 
है, अतः शब्दसे उसका वर्णन नहीं 
किया जा सकता । इसलिये श्रुति 
[अन्तः्रज्गत्व आदि ] विशेष भाका 
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विशेषप्रतिषेधेनेव च तुरीयं | प्रतिषेध करके ही उस तुरीयका 


निर्दिदिक्षति । 
शून्यमेव तहिं तत्‌ । 


नः मिथ्याविकल्पस्य 
निर्निमित्तत्वानुपपत्त, । न हि 
रजतसपपुरुषमृगठष्णिकादिवि- 
कर्पाःशुक्तिकारञ्जुस्थाणूषरादि- 
व्यतिरेकेणावस्त्वास्पदाः शक्याः 


कल्पयितुम्‌ । 

एवं तहिं ग्राणादि सर्वविकल्पा- 
स्पदत्वात्तुरीयस्य शब्दवाच्यत्वम्‌ 
इति न प्रतिषेधेः प्रत्याय्यत्वम्‌ । 
उदकाधारादेरिव घटादेः । 

न; प्राणादिविकल्पस्यासस्वा- 
च्छुक्तिकादिष्विय रजतादेः । 
न हि सदसतोः सम्बन्धः शब्द- 
प्रवृत्तिनिमित्तमागवस्तुत्वात्‌ । 
नापि ग्रमाणान्तरविषयत्वं स्वरूपेण 
गवादिवत्‌; आत्मनो निरुपाधि- 
कत्वात्‌ । गवादिवन्नापि जाति- 


निर्देश करनेमें प्रबृत्त होती है । 
बूर्व०-तब तो वह शून्यरूप ही 


हुआ । 


सिद्वान्ती-नहीं; क्योंकि मिथ्या 
विकल्पका बिना किसी निमित्तके 
होना सम्भव नहीं है । चाँदी, सर्प, 
पुरुष और मृगतृष्णा आदि विकल्प 
[ क्रमशः ] सीपी, रस्सी, ठुँठ और 
ऊसर आदिके बिना निराश्रय ही 
कल्पना नहीं किये जा सकते । 

पूर्व०-यदि ऐसी बात है तब 
तो प्राणादि सम्पूर्ण विकल्पका 
आश्रय होनेके कारण वह तुरीय 
शब्दका वाच्य सिद्ध होता है; जलके 
आधारभूत घट आदिके समान 
[भन्तःप्रज्ञव्वादिके] प्रतिषेधद्वारा उस- 
को प्रतीति नहीं करायी जा सकती। 


_ सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि शुक्ति आदिमें प्रतीत होने- 
वाळी चाँदी आदिंके समान प्राणादि 
विकल्प भसद्रप है तथा सत्‌ और 
असत्‌का सम्बन्ध अवस्तुरूप होनेके 
कारण राब्दकी प्रबृत्तिका हेतु नहीं 
हो सकता; और न गो आदिके 
समान वह खरूपसे किसी अन्य 
प्रमाणका ही विषय हो सकता है, 
क्योंकि आत्मा उपाविरहित है | 
इसी प्रकार अद्वितीयरूप होनेके 


शाँ० भा० ] 
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मस्वमद्वितीयत्वेन .सामान्य- 
विशेषाभावात्‌ । नापि क्रियावत्त्वं 
पाचकादिवदविक्रियत्वात्‌ । 
नापि शुणवत्तं नीलादिव- 
न्रिर्गुणत्वात्‌ । अतो नामिधानेन 
निर्देशमहति । 

शशविषाणादिसमत्वा न्निरर्थ- 
कत्वं तहिं । 


आत्मत्वावगमे तुरीय- 
स्यानात्मतृष्णाव्या- 
वृत्तिहेतुत्वाच्छुक्ति- 
कावगम इव रजत- 
तृष्णायाः । न हि तुरीयस्यात्म- 
त्वावगमे सत्यविद्यातृष्णादिदो- 


षाणां सम्भवोऽस्ति। न च तुरीयस्या- 
त्मत्वानवगमे कारणमस्ति; सर्वो- 
पनिषदां तादर्थ्येनोपक्षयात्‌ । 
“तत्वमसि” (छा०उ०६।८।१६) 
“अयमात्मा ब्रह्म! (ब्व ० उ० २। 
५ | १९ ) “तत्सत्यं स 
आत्मा” (छा०उ०६।८।१६) 
“ग्रत्साक्षादपरोक्षाहुह्म' ( ब्‌० 
उ० ३ । ४।१) "'सबाद्या- 


न्‌} 


तुरीया वगमस्य 
सार्थकत्वम्‌ 


भ्यन्तरो यजः” ( गु० ३० २। | “यत्साक्षादपरोक्षादअह्न? 


कारण सामान्य अथवा विशेष भाव- 
का अभाव होनेसे उसमें गौ आदिके 
समान जातिमत्त्व भी नहीं है | और 
न अविकारी होनेके कारण उसमें 
पाचकादिके समान क्रियावत्त्व तथा 
निर्गुण होनेके कारण नीलता आदि- 
के समान गुणवत्त्व ही है | इसलिये 
उसका किसी भी नामसे निर्देश 
नहीं किया जा सकता । 


पूव०-तब तो राशाश्वङ्गादिके 
समान [ असद्रूप होनेके कारण ] 
उसकी निरथेकता ही सिद्ध होती है । 


विद्वान्ती-नहां, क्योंकि शुक्तिका 
ज्ञान होनेपर जिस प्रकार [ उस- 
में आरोपित ] चाँदीकी तृष्णा नष्ट 
हो जाती हें उसी प्रकार तुरीय हमारा 
आत्मा हैं-- ऐसा ज्ञान होनेपर वह 
अनात्मसम्बन्धिनी तृष्णाको निवृत्त 
करनेका कारण होता है । तुरीयको 
अपना आत्मा जान लेनेपर अविद्या एवं 
तृष्णादि दोषोंकी सम्भावना नहीं 
रहती । ओर तुरीयको अपने आत्म- 
खरूपसे न जाननेका कोई कारण भी 
नहीं दै, क्योंकि “तखमसि?? “अय- 
मात्मा ब्रह्म” ।:तत्सत्यं स आत्मा?! 
६६ स्‌- 
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१ । २ ) । “आत्मेवेद* सवम” 
( छा० उ०७।२५।२) 


इत्यादाचां्‌ । 

सोऽयमात्मा परमार्थापरमाथ- 
रूपथतुष्पादित्युक्तस्तस्यापरमार्थ- 
उसलदिटाकृतं रञ्जुसर्पादि- 
समशुक्त पादत्रयलक्षणं बीजाङ- 
कुरस्थानीयम्‌ । अथेदानीम- 


बीजात्मकं परमार्थखरूपं रज्जु- 
खानीयं सर्पादिस्थानीयोक्तस्थान- 
त्रयनिराकरणेनाह --नान्त!प्रज्ञ- 
मित्यादि । 


बाह्याभ्यन्तरो ह्यजः”? «““आत्मेवेद « 


.सर्वम्‌”” इत्यादि समस्त उपनिषद्वाक्यो- 


का पर्यवसान इसी अर्थमें हुआ है । 

वह यह आत्मा परमार्थ और 
अपरमार्थरूपसे चार पादवाला है- 
ऐसा कहा है । उसका बीजाङ्कर- 
स्थानीय पादत्रयस्वरूप अपरमाथ- 
रूप रज्जुसर्पादिके समान अविद्या- 
जनित कहा गया है । अब सर्पादि- 
स्थानीय उक्त तीनों पादोंका निरा- 
करण कर “नान्तःप्रक्षम? इत्यादि 
रूपसे उसके  रज्जुस्थानीय 
अबीजात्मक परमार्थखरूपका वर्णन 
करते हैँ-- 


तुरीयका स्वरूप 


नान्तःप्रज्ञं न बहिष्प्रज्ञं नोभयतःप्रज्ञं न प्रज्ञान- 


घनं न प्रत्त नाप्रज्ञम्‌ 


झक्षणमांचन्त्यमव्यपदश्यमकात्मप्रत्ययसार 


“~ क 


अहृष्टमव्यवहायमग्राह्मम- 
प्रपञ्चो 


पराम शान्त ।शवमद्वत चतुथ मन्यन्ते स आत्मा 


स विज्ञेयः ॥ ७॥ 


विवेकीजन तुरीयको ऐसा मानते हैं कि बह न अन्त:प्रज्ञ है, न 
बहिष्प्रन है, न उभयतः ( अन्तर्बहिः ) प्रज्ञ है, न प्रज्ञानघन है, न 
प्र्न है ओर न अप्रज्ञ है । बल्कि अदृष्ट, अव्यवहार्य, अग्राह्य, ,अलक्षण, 
अचिन्त्य, अव्यपदेश्य, एकात्मप्रत्ययसार, प्रपञ्चका उपशम, शान्त, शिव 
और अद्वैतरूप है । वही आत्मा है और वही साक्षात्‌ जाननेयोग्य है ॥७॥ 
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नन्वात्मनश्चतुष्पाच्तवं प्रतिज्ञाय 
गालुर€न्थनेनेर चतुर्थस्यान्तः- 
प्रज्ञादिभ्यो5न्यत्वे सिद्धे नान्तः- 
्ज्ञमित्यादिग्रतिषेधोऽनर्थकः । 


न; सपीदिविकल्पप्रतिषेधेनेव 


आत्मावगतौ रज्जुखरूपप्रतिपत्ति- 
अनात्मप्रतिषेध वत्त्यवखस्मैवात्म- 
उब माणम्‌ नस्तुरीयत्वेन प्रति- 

पिपादयिषितत्वात्‌; 


“तत्वमसि”( छा० ३० ६ | ८। 
१६ ) इतिवत्‌ । यदि हि श्यव- 
स्थात्मविलक्षणं तुरीथमन्यत्तत्प्र- 
तिपत्तिद्वाराभावाच्छास्रोपदेशा- 
नर्थक्यं झाल्यतापत्तिर्वा । 
रज्जुर सपादिभिर्विकलप्य- 


माना स्थानत्रयेऽप्यात्मेक एवान्तः- 
्रज्ञादित्वेन विकल्प्यते यदा 


तदान्तःप्रज्गत्वादिग्रतिषेधविश्नान- 


पूर्व०-किन्तु आत्मा चार पादों- 
वाळा है--रेसी प्रतिज्ञाकर उसके 
तीन पादोंका वर्णन कर देनेसे ही 
चौथे पादका अन्त:प्रज्ञादि विशेषणों- 
से भिन्न होना तो सिद्ध ही है; अतः 
यह “नान्तःप्रज्ञम?? इत्यादि प्रतिषेध 
तो व्यर्थ ही है । 


तिद्ान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि जिस प्रकार सर्पादि विकल्प- 
का प्रतिषेध करनेसे ही रज्जुके 
खरूपका ज्ञान हो जाता है उसी 
प्रकार, जैसा कि ““तत््वमसि'?इत्यादि 
बाक्यमें देखा जाता है, यहाँ 
[ जाग्रदादि ] तीनों अवस्थाओंमें स्थित 
आत्माका ही तुरीयरूपसे प्रतिपादन 
करना इष्ट है। यदि तुरीय आत्मा 
अवस्थात्रयविशिष्ट आत्मासे सर्वथा 
भिन्न होता तो उसकी उपळन्धिका 
कोई उपाय न रहनेके कारण 
झाञ्रोपदेशकी व्यर्थता अथवा 
शून्यवादकी प्राप्ति हो जाती । जब 
कि सर्पादि ( सर्प, धारा, भूच्छिद्रादि) 
रूपसे विकल्पित रञ्जुके समान 
[ जाग्रदादि ] तीनों स्थानोमें एक ही 
आत्मा अन्तःप्रज्ञादिरूपसे विकल्पित 
हो रहा है तब तो अन्त:परज्ञत्वादिके 
प्रतिषेधविज्ञानरूप ग्रमाणकी उत्पक्ि- 
के समकाल ही आत्मामें अनर्थ- 
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प्रमाणसमकालमेवात्मन्यनर्थ्रपश्चः प्रपञ्चकी निवृत्तिरूप फल सिद्ध हो 
निबत्तिलक्षणफलं परिसमाप्तम्‌, | `` हे; अतः तुरीयका साक्षात्कार 
३ $ 


करनेके लिये इसके सिवा किसी 
इति तुरीयाधिगमे प्रमाणान्तरं | अन्य प्रमाण अथवा साधनकी खोज 


करनेकी आवश्यकता नहीं है; जैसे 
कि रज्जु और सर्पका विवेक होनेके 
समानकालमे ही रञ्जुमें सपेनिवृत्ति- 
रूप फडकी प्राप्ति होते ही रज्जुका 


साधनान्तरं वा न मृग्यम्‌ । 
रञ्जुसपेविवेकसमकाल इव 
रज्ज्वां सपनिवृत्तिफले सति 


ज्ञान हो जाता है [उसी प्रकार यहाँ 


रज्ज्वधिगमस्य । हिये ] 

| समझना चाहिये | । 
येषां पुनस्तमो5पनयव्यतिरेकेण | किन्तु जिनके मतमें घटल्षानमें 
: 2.२, | अन्धकारकी निवृत्तिके सिवा किसी 
घटाधिगमे प्रमाणं व्याप्रियते और कम मी माकी अवधि 
तेषां ठेद्यावयवसम्बन्धवियोग- | होती है उनका तो मानो ऐसा कथन 
है है कि छेच्च पदार्थोके अवयवोंका 
व्यतिरेकेणान्यतरावयवे$पि- सम्बन्धविच्छेद करनेके अतिरिक्त भी 


छेदनक्रियाका वस्तुके किसी एक 
अवयवर्मे कोई व्यापार होता है ।% 
छेद्य अवयवांका सम्बन्धच्छेद 
प्रवृत्त प्रमाणमनुपादित्सिततमो- | करनेमें प्रवृत्त छेदनक्रिया जिस 
` #तालये यह है कि जिस प्रकार अन्यकारम रहते हुए घटका ज्ञान 
प्रात्त करनेके लिये अन्धकारकी निवृत्तिमात्र ही आवश्यक है, अन्य किसी 
क्रियाकी अपेक्षा नहीं है उसी प्रकार तुरीयका ज्ञान प्राप्त करनेके लिये उसमें 
आरोपित अन्तःप्रशत्वादिका निषेध ही कर्तव्य है। जो लोग घटज्ञानमें अन्धकार- 
निवृत्तिके सिवा उसके उत्पादक-प्रमाणका कोई और व्यापार भी स्वीकार करते 
हैं वे मानो ऐसा कहते हैं कि छेदनक्रिया ठेद्यपदार्थके अवयवोंका सम्बन्धच्छेद 
करनेके सिवा उसके किसी भी अवयवमें कोई अन्य कार्य भी कर देती है। परन्तु 
यह बात सर्वसम्मत है कि छेदनक्रियाका अवयवविश्लेषणके सिवा कोई अन्य 
व्यापार नहीं होता । इसीलिये उनका कथन माननीय नहीं है । 
१, यदि प्रमाण अज्ञानका ही निवतंक है तो विषयके स्फुरण होनेका तो 


च्छिदिर्व्याप्रियत इत्युक्तं स्यात्‌ । 
यदा पुनघेटतमसोविवेककरणे 
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निवृत्तिफलावसानं छिदिरिव- 
च्छेद्यावयबसम्बन्ध निर टल पर 
प्रवृत्ता तदवयवद्वेधीमावफला- 
वसाना तदा नान्तरीयकं घट- 
विज्ञानं न तत्य्रमाणफलम्‌ । 

न च तद्वदप्यात्मन्यध्यारो- 
पितान्तग्रज्गत्वादिविवेककरणे 
प्रवृत्तस्य ग्रतिषेधविज्ञानप्रमाणस्य 
अचुपादिस्सितान्तःप्रज्ञत्वादिनि- 
वृत्तिग्यतिरेकेण तुरीये व्यापारो- 
पपत्तिः । अन्तःप्रजत्वादिनि- 
वृत्तिसमकालमेव प्रमातृत्वादि- 
भेदनिव्ृत्तेः|तथा च वक्ष्यति--- 


“जाते देतं न विद्यते” ( माण्डू० ` 


का० १ । १८ ) इति । ज्ञानस्य 


द्वेतनिवृत्तिक्षणन्यतिरेकेण क्षणा- 


प्रकार उसके अत्रयवोके विभक्त 
हो जानेमें समाप्त होनेवाली 
है उसी प्रकार जब कि घट 
और अन्धकारका पार्थक्य करनेमें 
प्रवृत्त प्रमाण अनिष्ट अन्धकारकी 
निवृत्तिरूप फळमें ही समाप्त हो जाने- 
वाला है तब घटज्ञान तो अवश्यम्भावी 
है, वह प्रमाणका फल नहीं है । 
उसीके समान आत्मामें आरोपित 
अन्त:प्रज्ञत्वादिके विवेक करनेमें 
प्रवृत्त प्रतिषेधविज्ञानरूप प्रमाणका, 
अनुपादित्सित ( जिसका स्वीकार 
करना इष्ट नहीं है उस)अन्त:प्रज्ञत्वादि- 
की निवृत्तिके. सित्रा तुरीय आत्मामें 
कोई अन्य व्यापार होना सम्भव 
नहीं है; क्योंकि अन्त:प्रज्ञत्वादिकी 
निवृत्तिके समकालमे ही प्रमातृत्वादि 
भेदकी निवृत्ति हो जाती है । ऐसा 
ही “ज्ञान हो जानेपर द्वैत नहीं 
रहता"? इत्यादि वाक्यद्वारा आगे कहेंगे 
भी; क्योंकि वृत्तिज्ञानकी भी स्थिति 
दैतनिवृत्तिके क्षणके सिवा दूसरे 
क्षणमें नहीं रहती; और यदि स्थिति 
मानी जाय तो अनत्रस्थाका प्रसङ्ग# 


कोई कारण दिखायी नहीं देता; अतः विषयज्ञान होना ही नहीं चाहिये-- 
ऐसी आशङ्का करके आगेकी बात कहते हैं । 


# अद्वैत बोचके लिये जिन-जिन प्रमाणौंका आश्रय लिया. जाता है वे 


सब द्वेतप्रपञ्चके ही अन्तर्गत हैं । निखिळद्वैतकी निवृत्ति करनेवाला ृत्तिज्ञान भी 
वृत्तिरूप होनेके कारण द्वेतके ही अन्तर्गत है । यदि वह सम्पूर्ण द्वैतकी निवृत्ति 
करके मी बना रहे तो उसकी निवृत्तिके लिये किसी अन्य ब्रत्तिकी अपेक्षा होगी 
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न्तरानवस्थानात्‌ । | उपस्थित हो जानेसे द्वैतकी निन्त 
चानवस्थाग्सड़ाद्‌ द्वैतानिवृत्ति; | | ही नहीं होगी । अतः यह सिद्ध 


पा- | डेँआ कि प्रतिषेधविज्ञानरूप प्रमाणके 
त्मतिषेधविज्ञा णव्यापा- न मामे 
दी पागा त्यात प्रदत्त होनेके समकालमें ही आत 


0 १... 
तवमकारवातमन्यध्यारोपितान्तः आरोपित अन्त:परज्ञत्वादि अनर्थकी 
भइत्वाधनथनिबत्तिरिति सिद्धम्‌ । निवृत्ति हो जाती है । 


नान्त,प्रज्ञमिति तेजसप्रतिषेधः। 
न बहिष्परज्ञमिति विश्वप्रतिषेध; | 
नोभयतःप्रज्ञमिति जाग्रत्खमयो- 


रन्तरालावस्याप्रतिषेधः । न 
प्रज्ञानघनमिति सुपुप्तावस्थाप्रति- 


षेधः । घीजभावाविवेकरूपत्वात । 
न अज्ञमिति युगपतसर्वविषयगरज्ञा- 


तृत्वप्रतिषेधः । नाप्रज्ञमित्य- 
चैतन्यग्रतिषेषः । 
कथं पुनरन्तःपरज्ञत्वादीना- 


“अन्तःप्रज्ञ नहीं है? ऐसा कहकर 
तैजसका प्रतिषेध किया है ; “बहि- 
प्रज्ञ नहीं है? इससे विश्वका निषेध 
किया है; “उभयतः:प्रज्ञ नहीं है! 
इस वाक्यसे जाग्रत्‌ और खप्नके 
बीचकी अवस्थाका प्रतिषेध किया है; 
प्रज्ञानघन नहीं है? इससे सुषुततिका 
प्रतिषेध हुआ है, क्योंकि वह बीज- 
भावमय अविवेकखरूपा है; 'प्रज्ञ 
नहीं हे? इससे एक साथ सब 
विषयांके ज्ञातृत्वका प्रतिषेध किया है ) 
तथा «“अप्रश नहीं है? इससे 
अचेतनताका निषेध किया है । 

किन्तु जब कि अन्त: प्रज्ञत्वादि 
धर्म आत्मामें प्रत्यक्ष उपलब्ध होते हैं 
तो केबल प्रतिषेधके ही कारण 
उनका रज्जुमें प्रतीत होनेवाळे 
| सर्पादिके समान असत्यत्व कैसे सिद्ध 


हाद... डड 


और उसके लिये किसी तीसरीकी । इस प्रकार अनवस्था. दोष उपस्थित हो 
जायगा और द्वैतकी निवृत्ति कभी न हो पावेगी । इसलिये निखिलद्वैतकी निवृत्ति 


करनेके उत्तर-क्षणमें ही बृत्तिज्ञान खर्य भी निवृत्त हो जाता है--यही मत समी- 
चीन दे ! 


मात्मनि गम्यमानानां रज्ज्वादो 
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सरपादिवत्म्रतिषेधादसत्वं गम्यत | हो सकता है ? इसपर कहते है-- 


ha 


इत्युच्यते । ज्ञस्वरूपाविशेषेऽपि 
इतरेतरव्यमिचाराद्रज्ञ्यादाविव 


सपेधारादिविकल्पित भेदवत्‌ 
स्वेत्राव्यभिचाराज्जञस्वरूपस्य 
सत्यत्वम्‌ । 

सुषुसे व्यमिचरतीति येन्न । 
सुषुप्स्याचुभूयमानत्वात्‌ । “न 
हि िज्ञातुधिज्ञातेर्विपरिलोपो 
बिद्यते/(बृ> उ० ४।३।३० ) 
इति श्रुतेः । 

अत एवादृष्टम्‌ । यस्पाददृष्ट 
तस्मादव्यवहायम्‌ । अग्राह्य कर्मे- 
न्द्रियेः । अलक्षणमलिङ्गमित्येतद- 
ननुमेयमित्यर्थः । अत एवा- 
चिन्त्यम्‌ । अत एवाव्यपदेड्यं 


शब्दः । एकात्मग्रत्ययसारं 
जाग्रदादि खानेष्वेकोऽयमात्मेत्य- 


व्यभिचारी यः प्रत्ययस्तेनानु- 
सरणीयः'। अथ वेक आत्मप्रत्ययः 
सारं प्रमाणं यस्य तुरीयस्याधिगमे 


रञ्जु आदिमें प्रतीत होनेबाले सर्प, 
धारा आदि बिकल्पभेदोंके समान 
उनके चित्खरूपमें कोई भेद न 
होनेपर भी परस्पर एक-दूसरेका 
व्यमिचार होनेके कारण वे असद्रूप 
हैं । किन्तु चित्खरूपका कहीं भी 
व्यमिचार नहीं है; इसलिये वह 
सत्य है | 

यदि कहो कि सुषुप्तिमं उसका 
व्यभिचार होता है तो ऐसा कहना 
भी ठीक नहीं है, क्योंकि सुषुपतिका 
भी अनुभव हुआ करता है; जैसा कि 
“विज्ञाताकी विज्ञातिका लोप नहीं 
होता” इस श्रुतिसे सिद्ध होता है । 

इसीलिये यह अदृश्य है । और 
क्योंकि अदृश्य है इसलिये अव्यवहार्य 
है तथा कर्मेन्द्रियोंसे अग्राह्य और 
अल्क्षण यानी लिङ्गरहित है । 
तात्पर्य यह है कि उसका अनुमान 
नहीं किया जा सकता । इसीसे वह 
अचिन्त्य है अतएब शाब्दोंद्वारा 
अक्थनीय है । वह एकाम्प्रत्ययसार 
है अर्थात्‌ जाग्रत्‌ आदि स्थानोंमें 
एक ही आत्मा है ऐसा जो 
अव्यभिचारी प्रत्यय है उससे 
अनुसरण किये जाने योग्य है । 
अथवा आत्मा हे--इस प्रकार ही 


घट 
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तत्तुरीयमेकात्मग्रत्ययसारम्‌ | 
“आत्मेत्येवोपासीत” (वृ० 3० 
१ । ४ । ७ ) इति श्रुतेः । 
अन्तःग्रज्ञ्वादिसानिधमं- 

प्रतिषेधः कृतः । प्रपश्चोपशममिति 
जाग्रदादिस्यानधमोभाव उच्यते । 
अत एव शान्तमविक्रियम्‌, 
शिवं यतोऽद्वेतं भेदविकल्प- 
रहितम्‌ । चतुर्थ तुरीयं मन्यन्ते; 
प्रतीयमानपादत्रयरूपवेलक्षण्यात्‌। 
स आत्मा स विज्ञेय इति 
प्रतीयमानसपभूच्छिद्रदण्डादिव्य- 
तिरिक्ता यथा रज्जुस्तथा 
तस्वमसीत्यादिवाक्यार्थ आत्मा 
“अदृष्ट द्रष्टा(बृ० उ० ३।७। 
२३)“न हि द्रष्टुरृष्टेविपरिलोपो 
विद्यते”? (बू« 3० ४।३।२३) 
इत्यादिभिरुक्तो यः । स विज्ञेय 
इति भूतपूर्वगत्या ज्ञाते 
द्वेताभावः ॥ ७॥ 


उपासना करे”? इस श्रुतिके अनुसार 
जिस तुरीयका ज्ञान प्राप्त करनेमें 
एक आत्मप्रत्यय ही सार यानी प्रमाण 
है वह तुरीय एकात्मप्रत्ययसार है । 

अन्तःप्रज्ञखादि स्थानियों ( जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंके अभिमानियों ) 
के घर्मोंका प्रतिषेध किया गया, _ 
अब '्प्रपञ्चोपशमम्‌ः इत्यादिसे 
जाग्रत्‌ आदि स्थानों ( अवस्थाओं )के 
घर्मोका अभाव बतलाया जाता 
है । इसीलिये वह शान्त यानी 
अविकारी है और क्‍योंकि वह अद्वैत 
अर्थात्‌ भेदरूप विकल्पसे रहित है, 
इसलिये शिव है । उसे चतुर्थ यानी 
तुरीय मानते हैं, क्योंकि यह प्रतीत 
होनेवाछे पूर्वोक्त तीन पादोसे विलक्षण 
है। वही आत्मा है और वही 
ज्ञातव्य है । अतः जिस प्रकार रज्जु 
अपनेमें प्रतीत होनेवाले सर्प, दण्ड 
और भूच्छिद्र आदिसे सर्वथा भिन्न है 
उसी प्रकार “तत्वतमसि? इत्यादि 
वाक्योंका अर्थखरूप आत्मा, जिसका 
कि “अद्ृश्य होकर भी देखनेवाला है?” 
“(द्रशकी दष्टिका लोप नहीं होता? 
इत्यादि श्रृतियोंने प्रतिपादन किया है, 
[अपनेमें अध्यस्त जाग्रदादि अवस्थाओं- 
से सर्वथा भिन्न है ] | वही ज्ञातव्य है 
-ऐसा भूतपूर्वगतिसे% कहा जाता 
है, क्यांकि उसका ज्ञान होनेपर 
देतका अभाव हो जाता है ॥ ७ ॥ 


FE PRP पा 
# अर्थात्‌ अविद्यावस्थामें आत्मामें जो शेयत्व मान रखा था उसीका 


आश्रय लेकर तुरीयको “शातव्यः कहा जाता है । वास्तवमै तो जो अव्यवहार्य और 
अप्रमेय है उसे ज्ञातव्य भी नहीं कहा जा तकता | 


शां० भा० ] 


आगम्र-प्रकरण 
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५९, 


तुरीयका प्रभाव 


अत्रैते ऋछोका भवन्ति 
इसी अर्थमें ये श्‍लोक है-- 


निवृत्ते सवेदुःखानामीशानः प्रभुरव्ययः । 
अद्वेतः सर्वभावानां देवस्तुर्यो विसुः स्मृतः ॥ १ ०॥ 


तुरीय आत्मा सब प्रकारके दुःखोंकी निदृत्तिमें ईशान--प्रभु ( समर्थ ) 
है | वह अविकारी, सब पदार्थोका अद्वैतरूप देव, तुरीय और व्यापक 


माना गया है ॥ १० ॥ 


्राज्ञतेजसविश्वलक्षणानां 


तुरीय आत्मा प्राज्ञ, तैजस और 


सर्वदुःखानां निवृत्तेरीशानस्तुरीय | विश्वरूप समस्त दुःखोंकी निदृत्तिमे 


आत्मा । ईशान इत्यस्य पदस्थ 
व्याख्यानं प्रभुरिति। दुःखनिवृत्ति 
प्रति प्रभुभवतीत्यथेः । तद्विज्ञान- 
निमित्तत्वाद्‌ दु।खनिवृत्ते; । 

अव्ययो न व्येति खरूपान्न 
व्यभिचरतीति यावत्‌ । एतत्कुतः 
यस्ाद्वैतः सवभाषानां रज्जु- 
सपेवन्मृषात्वात्स एष देवो 
द्योतनातुरीयश्वतुर्था विश्चुव्योपी 
स्मृतः ॥ १० ॥ 


इशान है। “ईशान? इस पदकी 
व्याख्या “प्रभुः है । तात्पर्य यह है 
कि वह दुःखनिवृत्तिमें समर्थ है, 
क्योंकि उसका विज्ञान दुःखनिवृत्ति- 
का कारण है । 

अव्यय -जो व्यय ( विकार ) 
को प्राप्त नहीं होता; अर्थात्‌ जो 
खरूपसे व्यमिचरित यानी च्युत 
नहीं होता । क्यों च्युत नहीं होता ! 
क्योंकि वह अद्वैत है । अन्य सब 
पदार्थ रञ्जुमें अध्यस्त सर्पके समान 
मिथ्या हैं; इसलिये प्रकाशनशीळ 
होनेके कारण वह यह देव तुर्य 
यानी चतुर्थ और विमु यानी व्यापक 
माना गया है॥ १० ॥ 
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विश्‍व और तेजससे तुरीयका भेद 


विश्वादीनां सामान्यविशेष- 
भावो निरूप्यते तुर्ययाथात्म्या- 
वधारणाथेम्‌-- 


कार्यकारणबञ्धौ ताविष्येते 


तुरीयका यथार्थ खरूप समझनेके 
लिये विश्व आदिके सामान्य और 
बिशेष भावका निरूपण किया 
जाता है-- 


विश्वतेजसौ । 


प्राज्ञ; कारणबडस्तु हो तौ तुये न सिध्यतः ॥ १ १॥ 


त्रिश्च और तैजस-ये दोनों 


कार्य ( फावस्था ) और कारण 


( बीजावस्था ) से बँघे हुए माने जाते हैं; किन्तु प्राज्ञ केवळ कारणावस्था- 
से ही बद्ध है तथा तुरीयमें तो ये दोनों ही नहीं हैं ॥ ११ ॥ 


कार्य क्रियत इतिफलमाव; । 
कारणं करोतीति बीजभावः । 


तच्ाग्रहणान्यथाग्रहणाभ्यां 
बीजफलमावाभ्यां तो यथोक्तौ 
विश्वतैजसो बद्धो संगृद्दीताविष्येते । 
प्राज्ञस्तु बीजभावेनेच बद्धः । 
तत्त्वाप्रतिबोधमात्रमेव हि बीजं 
प्राशत्वे निमित्तम्‌ । ततो डो तौ 
बीजफलभावो तत्त्वाग्रहणाल्यथा- 
ग्रहणे तुर्ये न सिध्यतो न विद्येते 
न सम्भवत इत्मर्थः || ११ ॥ 


जो किया जाय उसे कार्य कहते 
है; वह फलभाव है | और जो करता 
है उसे कारण कहते हैं; वह बीज- 
भाव है । ये उपर्युक्त विश्व और 
तेजस तत्त्वके अग्रहण एवं अन्यथा- 
ग्रहणरूप बीजमाव और फलभावसे 
बँचे अर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकारसे पकड़े 
हुए माने जाते हैं । किन्तु प्राज् 
केवल बीजभावसे ही बँधा हुआ है । 
तत्त्वका अग्रतिबोधरूप बीज ही 
उसके प्राज्ञचमें कारण है । इससे 
तात्पर्य यह है कि तुरीयमें वे बीज 
ओर फलभावरूप तत्वका अग्रहण 
एवं अन्यथाग्रहण दोनों ही नहीं 
रहते; उनकी तो वहाँ रहनेकी 
सम्भाबना ही नहीं है ॥ ११ ॥ 


कबिर अअअ 


` शांग्भा० ] 


आगमर-प्रकरण 


६१ 


52. i ine ९2७७ Ye win cio eon वाऊ wins hes “जय 
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कथं पुनः कारणवद्रवं प्राज्ञस्य 


तुरीये वा तत््वाग्रहणान्यथाग्रहण- 


किन्तु प्राशकी कारणबद्धता 
किस प्रकार है ? तथा तुरीयमें 
तत्वका अग्रहण ओर अन्यथाग्रहण- 


_ he Lo | कप 
लक्षणा बन्धा न सध्यत इत । रूप बन्धन कैसे सिद्ध नहीं होते : 


यसात्‌-- 


इसपर कहते हैं, क्योंकि-- 


नात्मानं न परांश्वेव न सत्यं नापि चानृतम्‌ । 


प्राज्ञः किञ्चन संवेत्ति तुर्यं सत्सर्वदृक्सदा ॥ १२ ॥ 
प्राज्ञ तो न अपमेको, न परायेको और न सत्यको अथवा अनृतको 
ही जानता है किन्तु वह तुरीय सर्वदा सबेटक्‌ है ॥ १२ ॥ 


आत्मविलक्षणमविद्याबीज प्रस्तं 
बाह्य देतं प्राज्ञो न क्षिश्वन संवेत्ति 
तथा बिश्वतेजसो। ततथासौ तच्वा- 
ग्रहणेन तमसान्यथाग्रहणबीज- 
भूतेन बद्धो भवति । यसात्तरीयं 
तत्सवंडक्सदा तुरीयादन्यस्या- 
भावात्सवंदा सदेवेति सर्वं च 
तद्इक्चेति सवदृक्तस्ान्न 
तत्त्वाग्रहणलक्षणं बीज तत्र । 
तरप्रसतस्यान्यथाग्रहणस्याप्यत्त 
एवाभाषो न हि सवितरि सदा 
प्रकाशात्मके तहिरुद्धमप्रकाशन- 
मन्यथाप्रकाशन वा सम्भवति । 


प्राज्ञ आत्मासे मिन्न अविद्यारूप बीज- 
से उत्पन्न इए बहि :स्थित वेद्यपदार्थरूप 
दैतको कुछ भी नहीं जानता, जैसा 
कि विश्व और तैजस उसे जानते हैं । 
इसीलिये यह अन्यथाग्रहणके बीज- 
भूत तत्ताग्रहणरूप अन्धकारसे बैधा 
रहता है । और क्योंकि तुरीयसे 
भिन्न पदार्थका सवथा अमाव होनेके 
कारण वह सदा-सर्वदा सवेदकूखरूप 
ही है--जो सर्वरूप और उसका 
साक्षी मी हो उसे “सर्वेदकः कहते 
हैं_इसलिये उसमें तत्का अग्रहण- 
रूप बीजावस्था नहीं है और इसी- 
लिये उसमें उससे उत्पन्न होनेवाळे . 
अन्यथात्रहणका मी अभाव है, 
क्योंकि सदा ग्रकाशखरूप सूर्ये 
उसके विपरीत अप्रकारान अथवा 


६२ 
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“नहि द्रष्टरष्टेविपरिलोपो विद्यते! 
( बृ० 3० ४।३।२३ ) इति 
श्रुतेः | | 

अथ वा जाग्रत्खमयोः सर्व- 
भूतावस्थः सववस्तुगाभास- 
स्तरीय एवेति सर्वदक्सदा 
“नान्यदतोऽस्ति द्रु? ( बृ० 
उ० ३।८। ११ ) इत्यादि 
श्रुतेः ॥ १२ ॥ 


माण्डूक्योपनिषद्‌ [गौ 


SE i Rh, बार, 
अन्यया-प्रकाशन सम्भव नहीं है 
जैसा कि “द्रशकी इष्टिका विपरिळोप 
नहीं होता” इस श्रतिसे सिद्ध 
होता है । 

अथवा जाग्रत्‌ एवं खप्नावस्थाके 
सम्पूर्ण भूतोंमें स्थित और समस्त 
पदार्थोके साक्षीरूपसे तुरीय ही 
भासमान है इसलिये बह्‌ सर्वदा 
सर्वसाक्षी है, जैसा कि “इससे भिन्न 
और कोई द्रष्टा नहीं है?” इस श्रतिसे 
प्रमाणित होता है ॥ १२॥ 


Rte 
द्वैतस्याग्रहण तुल्यमुभयोः प्रा्ञतुर्ययोः । 
बीजनिद्रायुतः प्राज्ञ: सा च तुये न विद्यते ॥ १ ३ ॥ 


तका अग्रहण तो प्राज्ञ और तुरीय दोनांहीको समान है, किन्तु 
प्रा्ञ बाजखरूपा निद्रासे युक्त है और तुरीयमें वह निद्रा है नहीं ॥ १३॥ 


निमित्तान्तरप्रामाशङकानि 
वृत्त्यर्थोञ्यं इलोकः । कथं द्वैता- 
ग्रहणस्य तुल्यत्वात्कारणबद्धत्वं 
प्राज्ञस्यैव न तुरीयस्येति प्राप्ता- 
शङ्का निवत्त्यते । 

यसखाद्बीजनिद्रायुतस्तखा- 
प्रतिबोधो निद्रा, सेव च विशेष- 


प्रतिबोधप्रसवस्थ चीजम्‌ः सा| 


यह कोक निमित्तान्तरसे प्राप्त 
आशङ्काकी निवृत्तिके लिये है । 
भला द्वेताग्रहणकी समानता होनेपर 
भी प्राज्ञकी ही कारणबद्धता क्यों 
है ? तुरीयकी क्यों नहीं है ? इस 
प्रकार प्राप्त हुई आशङ्काको ही 
निवृत्त किया जाता है । 
` [ इसका यह कारण है ] क्योंकि 
वह ( प्राज्ञ ) बीजनिद्रासे युक्त 
हँ--तखके अज्ञानका नाम निद्रा 
है, वही विशेष विज्ञानकी उत्पत्तिका 


शां० भा० ] आगम-प्रकंरण ६३ 
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बीजनिद्रा, तया युतः प्राज्ञ: । | बीज हे; अतः उसे “बीजनिद्रा” 
सदा इक्खभावत्वात्तत्ताप्रति- | कदत हैंप्राज्ञ उससे युक्त है । 


किन्तु सर्वदा सर्वच्कुखरूप होनेके 
बोधलक्षणा हि निद्रा तुरीये है ने | कारण तुरीयमे वह बीजनिद्रा नहीं 
विद्यते । अतो न कारणबन्ध- | हे; अतः उसमें कारणबद्दता नहीं 
स्तस्िन्नित्यभिप्रायः ॥ १३ ॥ | है--यह इसका तात्पर्यं है॥ १२॥ 


तुरीयका स्वभ-निद्राग्रुन्यत्व 
खसनिद्रायुतावादयो प्राज्ञस्त्वस््रप्न निद्रया । 


न निद्रां नेव च खम्ं तुर्ये पश्यन्ति निश्चिताः॥ १ ४ ॥ 

विश्व और तै जस--ये खप्न और निरासे युक्त हैं तथा प्राज्ञ खप्नरहित 
निद्रासे युक्त है; किन्तु निश्चित पुरुष तुरीयमें न निद्रा ही देखते हैं और 
नस्वप्नही॥ १४ ॥ 


खप्नोऽन्यथाग्रहणं सपं इव्‌ रञ्जुमें सरप-ग्रहणके समान 
रसाम्‌ । निद्रोक्ता तस्‍्वाप्रति- नाम खप्न है; तथा 
तत्तके अप्रतिबोधरूप तमंको निद्रा 

बोधलक्षणं तम इति । ताभ्यां | कहते य । उन खप्न और निद्रासे 
निता पि विश्‍व और तेजस युक्त हैं; अतः वे 
खप्ननिद्राभ्यां युक्तो विश्वतेजसो। का आया बरे आय है कि 
अतस्तौ कार्यकारणबद्वावित्युक्तौ। | प्राज्ञ तो खप्नरहित केवळ निद्रासे.ही 
. युक्त है; इसलिये उसे कारणबद्ध 

राज्ञस्तु खप्नवर्जितकेवलयेब | कहा है । निश्चित यानी ब्रह्मवेत्ता 
निद्राया युत इति कारणबद्ध | लोग तुरीयमें ये दोनों ही बातें नहीं 
देखते, क्योंकि सूर्यमें अन्धकारके 


के विदो विशुद्ध समान वे उससे विरुद्ध हैं | अतः 
निश्चिता ब्रह्मविदा विरुद्धत्वात्‌ | तुरीय कार्य अथवा कारणसे बेधा 


सबितरीव तमः । अतो न कार्य- | हुआ नहीं है--ऐसा' कहा गया 
कारणबद्ध इत्युक्तस्तुरीयः॥१४॥ ' है ॥ १४ ॥ 


इत्युक्तम्‌ | नोभयं परयन्ति तुरीये 


दडे 


माण्डक्योपनिषद्‌ 
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कदा तुरीये 
भवतीत्युच्यते 


निश्चितो 


अब यह बतलाया जाता है कि 
मनुष्य तुरीयमें कब निश्चित होता 
हे 


अन्यथा गृह्णतः स्त्रो निद्रा तत्त्वमजानतः | 

विपयोसे तयोः क्षीणे तुरीयं पद्मश्नुते ॥ १५ ॥ 

अन्यथा ग्रहण करनेसे खप्न होता है तथा तत्वको न जाननेसे 
निद्रा होती हे और इन दोनों विपरीत ज्ञानोंका क्षय हो जानेपर तुरीय 


पदकी प्राप्ति होती है || १५ ॥ 
स्वप्नजागरितयोरन्यथा रज्ज्वां 
सप इव गृहतस्तत्वं खप्नो भवति । 
निद्रा  तत्त्वमजानतस्तिसृष्व- 
वस्थासु तुर्या । खप्ननिद्रयो- 
स्तुल्यत्वाद्धिश्वते जसयोरे करा शि- 
त्वम्‌ । अन्यथाग्रहणप्राधान्याच 
गुणसूता निद्रेति तस्िन्विपर्यासः 
समः । ठतीये तु स्थाने तच्वा- 


ज्ञानलक्षणा निद्रेव केवला 
विपर्यासः । 

अतस्तयो :कायं कारणस्थानयाः 
अन्यथाग्रहणाग्रहणलक्षणविपरयासे 
कायेकारणबन्धरुपे परमार्थ 
तच्चप्रतिबोधतः क्षीणे तुरीयं 


पदमश्नुते । तदाभयलक्षणं बन्ध- 


रज्जुमें सपग्रहणके समान खप्न 
और जागरित अवस्थामै तत्के 
अन्यथाग्रहणसे खप्न होता है तथा 
तत्के न जाननेसे निद्रा होती है 
जो तीनों अवस्थाओंमें तुल्य हैं । 
इस प्रकार खप्न और निद्रामें तुल्य 
होनेके कारण विश्न और तेजसकी 
एक राशि है । उनमें अन्यथा- 
ग्रहणको प्रधानता होनेके कारण 
निद्रा गौण है; अतः उन अबस्थाओं- 
में खप्नरूप विपरीत ज्ञान रहता है | 
किन्तु तृतीय स्थान ( सुषु ) में 
केवळ तक्तवाग्रहणरूप निद्रा ही 
विपर्यास है । 

अत: उन कार्यकारणरूप स्थानों 
के अन्यथाग्रहण और तक्‍्त्वाग्रहण- 
रूप विपर्यासोंका परमार्थतत्तके 
बोधसे क्षय हो जानेपर तुरीय पदकी 
प्राति होती है | तब उस अवस्थामें 
दोनों प्रकारका बन्धन न देखनेसे 
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कै 


स्प ७ 
भमवतीत्यथः ॥ १५ ॥ 


तत्रापश्यंस्तुरीये निश्चितो | पुरुष तुरीयमें निश्चित हो जाता 


है--ऐसा इसका तात्पर्य है ॥ १५ ॥ 


बोध कब होता हे ? 


अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते । 


अजमनिद्रसखप्नमद्वैत॑ बुध्यते 


तदा ॥१६॥ 


जिस समय अनादि मायासे सोया हुआ जीव जागता है [ अर्थात्‌ 
तत्त्वज्ञान काम करता है ] उसी समय उसे अज, अनिद्र और खप्नरहित 
अद्वैत आत्मतत्तका बोध प्राप्त होता है ॥ १६ ॥ 


योऽयं संसारी जीवः स 
उभयलक्षणेन तखाप्रतिबोधरूपेण 
बीजात्मनान्यथाग्रहणलक्षणेन च 
अनादिकालप्रवृत्तेन मायालक्षणेन 
खप्नेन ममायं पिता पुत्रोऽयं 
नप्ता क्षेत्र पशवोऽहमेषां स्वामी 
सुखी दुःखी क्षयितोऽहमनेन 
वर्थितथानेनेत्येवं प्रकारान्खभान्‌ 
स्थानद्वयेडपि पञ्यन्सुप्त; । 


यदा बेदान्तार्थतखामिज्ञन 
परमक्रारुणिकेन गुरुणा नास्येवं 
त्वं हेतुफलात्मकः किं तु तस्व- 

~ ~ ~ को क 
मसीति ग्रतिबोध्यमान), तदेवं 
भ्रतिबुध्यते-- 


गाल No पत?» 


यह जो संसारी जीव है वह 
तत्त्वाप्रतिबोधरूप बीजात्मिका एवं 
अन्यथाग्रहणरूप अनादिकालते 
प्रवृत्त मायारूप निद्राके कारण 
[ खप्न और जागरित ] दोनों ही 
अवस्थाओंमें “यह मेरा पिता है, यह 
पुत्र है, यह नाती है, ये मेरे क्षेत्र, 
गृह और पशु हैं, में इनका खामी 
हूँ तथा इनके कारण सुखी-दुःखी, 
क्षीण और बृद्धिको ग्राप्त होता हूँ? 
इत्यादि ग्रकारके खप्न देखता हुआ 
सो रहा है । 

जिस समय वेदान्ताथके तत्त्वको 
जाननेवाले किसी परम कारुणिक 
गुरुके द्वारा “तू इस प्रकार हेतु एवं 
फलस्वरूप नहीं है, किन्तु तू वही है! 
इस प्रकार जगाया जाता है उस 
समय उसे ऐसा बोध प्राप्त होता है- 
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कथम्‌! जे किस प्रकारका बोध होता है ! 
[ सो बतलाते हैं-- ] इसमें बाह्य 
अथवा आभ्यन्तर जन्मादि विकार 
नहीं है, इसलिये यह अजन्मा यानी 
सम्पूर्ण भात-विकारोंसे रहित है । 
और क्योंकि इसमें जन्मादिकी 
कारणभूत तथा अत्रिद्यारूप अन्ध 
कारकी बीजभूत अविद्या नहीं है 
इसलिये यह अनिद्र है । वह तुरीय 
अनिद्र है, इसीलिये असप्न भी है; 
क्योंकि अन्यथाग्रहण तो [ तखा- 
प्रतिबोधरूप ] निद्राहीके कारण 
हुआ करता है | इस प्रकार क्योंकि 
वह अनिद्र और अखप्न है इसलिये 
ही उस समय अजन्मा और अह्वत 
तुरीयमात्मानं बुध्यते तदा।। १६॥ | तुरीय आत्माका बोध होता है ॥१६॥ 
oe 
गप्रपश्चनिवृत्त्या चेत्प्रतिबुध्यते-। यदि बोध प्रपञ्चनिवृत्तिसे ही 
निवृत्ते प्रपऽ जत होता है ती जत्रतक प्रपञ्चकी 
अनिद पञ्चे कथमडेत- निवृत्ति न हो तबतक अहेत कैसा ? 
मित्युच्यते इसपर कहा जाता है 
पञ्चका अत्यन्ताभाव 


प्रपञ्चो यदि विद्येत निवर्तेत न संशयः | 
मायामात्रमिदं द्वेतमद्वेते परमार्थतः ॥ १७ ॥ 


पपक्च यदि होता तो निवृत्त हो जाता--इसमें सन्देह नहीं । 
किन्तु [ वास्तवमें ] यह ठत तो मायामात्र है, परमार्थतः तो अह्वैत 
ही है॥ १७ ॥ 


वा जन्मादिभावबिकारोऽस्त्यतो- 
ऽजं सबाह्याभ्यन्तरसर्वभावविकार- 
वर्जितमित्यर्थः । यसाञ्जन्मादि- 
कारणमूतं नासिन्नविद्यातमोबीजं 
निद्रा बिद्यत इत्यनिद्रम्‌ । अनिद्रं 
हि तत्तुरीयमत एवास्वप्नम्‌; 
तन्निमित्तत्वादन्यथाग्रहणस्य | 
यसाञ्चानिद्रमखप्नं तसादजमदवेतं 
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सत्यमेवं स्यात्प्रपश्चो यदि | 
| सचमुच ऐसा ही होता; किन्तु वह 
| तो र्ञ्जुमें स्पके समान कल्पित 
| होनेके कारण [वस्तुतः ] है ही 
| नहीं । यदि बह होता तो, इसमें 
| सन्देह नहीं, निवृत्त भी हो जाता । 
श्रान्तिबुद्धया | 
॥ | हुआ सर्प [ वस्तुतः ] विद्यमान 
विद्यमान | रहते हुए विवेकसे निवृत्त नहीं 
| होता । मायावीद्वारा फैलायी हुई 
मायाविना प्रयुक्ता तदना | "7 हि 

टु । हटाये र्‌, 
चक्षुबेन्चापगमे विद्यमाना सती 


विद्येत, रज्ज्वां सपे इव 


कहिपतत्वान्न तु स विद्यते । 
विद्यमानश्चेन्निवर्तेत न संशयः । 


न हि र्ञ्ज्यां 


कल्पितः सर्पा 
सन्विवेकतो निवृत्तः । नेव माया 


निवृत्ता । तथेदं प्रपश्चाख्यं 
मायामात्रं द्वैतं रञ्जुत्रन्मायावि- 
वञचादवैतं परमार्थतस्तस्मान्न 
कथ्चितप्रपश्चः प्रवृत्तो निश्वृत्तो 
वास्तीस्यभिप्रायः ॥ १७॥। 


यदि प्रपञ्च विद्यमान होता तो 


रञ्जुमें भ्रमबुद्धिसे कल्पना किया 


देखनेत्रालोंके दृष्टिबन्धनके 
पहले विद्यमान 
रहती हुई निवृत्त नहीं होती । इसी 
प्रकार यह प्रपञ्चसंज्ञक द्वैत भी 
मायामात्र ही है; परमार्थत: तो. 
रञ्जु अथवा मायावीके समान अद्वैत 
ही है । अतः तात्पर्य यह है कि 
कोर भी प्रपञ्च प्रवृत्त अथवा निवृत्त 
होनेवाला नहीं है ॥ १७ ॥ 


लि OER ooo " 


गुरु-झिष्यादि विकल्प व्यावहारिक है 


ननु शास्ता शासं शिष्य इति 


यदि कहो कि शासक, शास्त्र 
और शिष्य---इस प्रकारका विकल्प 


विकल्पः कथं निवर्तत इत्युच्यते- | किस प्रकार निवृत्त हो सकता है £ 


तो इसपर कहा जाता है-- 


विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित। 


उपदेशादयं वादो ज्ञाते 


कर कै 


छत 


hn 


न विद्यते ॥१८॥ 
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इस [ गुरु-शिष्यादि ] विकल्पकी यदि किसीने कल्पना की होती 
तो यह निवृत्त भी हो जाता | यह [ गुरु-शिष्यादिः ] बाद तो उपदेशके 
ही लिये है । आत्मज्ञान हो जानेपर दैत नहीं रहता || १८ ॥ 
विकल्पो विनिवर्तेत यदि | यदि किसीने इसकी कल्पना 
केनचित्कल्पितः स्यात्‌ | यथायं | क होती. तो यह विकल्प निवृत 
, | हो जाता । जिस प्रकार यह प्रपञ्च 
अप्वा मायारज्जुसपवत्तथाय | माया और रज्जुसर्पके सदृश है उसी 
शिष्यादि भेदविक्र्पोऽपि प्राक्‌ | प्रकार यह रिष्यादि भेदत्रिकल्प 
प्रतिरोधादेघोपदेशनिमित्तोऽत | मी अमज्ञनसे पूव ही उपदेशके 
| छ निमित्तसे है । अतः शिष्य, शासक. 
उपदेशादयं वादः शिष्य; शास्ता | ओर शात थः आदः वा विदा 
शासत्रमिति । उपदेशकार्य तु | ही लिये है । उपदेशके कार्यखरूप 
का "| ज्ञानके निष्पन्न होनेपर, अर्थात्‌ 
ज्ञाने निशत ज्ञाते परमाथतच्वे | परमार्थतखका ज्ञान हो जानेपर 


द्वैतं न विद्यते ॥ १८॥ दैतकी सत्ता नहीं रहती ॥ १८ ॥ 


आत्मा ओर उसके पादोंके साथ ओडार और 
उसकी मात्राओंका तादात्म्य 
अभिधेयप्रधान ओङ्कारशच- अबतक जिस ओङ्काररूप चतु- 
ष्पाद आत्माका अभिधेय ( वाच्यार्थ ) 
तुष्पादात्मेति व्याख्यातो य+--- * की प्रधानतासे वर्णन किया ह 


सोऽयमात्माध्यक्षरमो ङ्कारोऽधिमात्रं पादा मात्रा 
मात्राश्च पादा अकार उकारो मकार इति ॥ ८ ॥ 


वह यह आत्मा अक्षरदृष्टिसे ओंकार है, वह मात्राआंको विषय करके 
स्थित है । पाद ही मात्रा हैं और मात्रा ही पाद हैं; वे मात्रा अकार, 
उकार और मकार हैं ॥ ८ ॥ | 
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सोऽयमात्माध्यक्षरमक्षरमधि- 
कृत्यामिधानप्राधान्येन षण्ये- 
मानोऽध्यक्षरस्‌ । किं पुनस्तद- 
क्षरमित्याइ, ओङ्कारः । सोऽय- 
मोङ्कारः पादशः प्रविभज्यमानः, 
अधिमात्रं मात्रामधिकृत्य बतेत 
इत्यथिमात्रम्‌ । कथम्‌ ? आत्मनो 
ये पादास्त ओङ्कारस्य मात्रा! । 
कास्ताः १ अकार उकारो मकार 


इति ॥ ८ ॥ 


वह यह आत्मा अध्यक्षर है; 
अक्षरका आश्रय लेकर जिसका 
अमिधानकी प्रधानतासे वर्णन किया 
जाय उसे अध्यक्षर कहते हैं | 
किन्तु वह अक्षर है क्या ? इसपर 
कहते है-वह ओङ्कार है | वह 
यह ओङ्कार पादरूपसे विभक्त 
किये जानेपर अघिमात्र यानी 
मात्राको आश्रय करके वर्तमान 
रहता है, इसलिये इसे “अघिमात्र” 
कहते हैं । सो किस प्रकार ? क्योंकि. 
आत्माके जो पाद हैं वे ही 
ओङ्कारकी मात्राएँ हैं । वे मात्राएँ 
कौन-सी हैं ? अकार, उकार और 
मकार--ये ही [वे मात्राएँ हैं ] ।।८।। 


RR ltd 
अकार आर विश्वका तादात्म्य 


€~ 


तत्र विशेषनियमः क्रियते 


जागारतस्थाना वेश्वानराऽकगर 


प्तेरादिमत्वाहाभोति ह थे 
` य॒ एवं वेद्‌; ॥. ६ ॥ 


अब उनमें विशेष नियम किया 
जाता है-- 


प्रथमा मात्राः 
सवान्कामांनादुश्च भवात 


जिसका जांगरित स्थान है वह वैश्वानर व्याप्ति और आदिमत्तके 
कारण [ ओङ्कारकी ] पहली मात्रा अकार है । जो उपासक इस प्रकार 
जानता है वह सम्पूर्ण कामनाओंको प्राप्त कर लेता है और [महापुरुषों ] 


आदि ( प्रधान ) होता है ॥ ९ ॥ 
जागरितस्थानो वेश्वानरो यः 


जो जागरित स्थानवाला वैश्वानर . 


सओड्कारस्याकारः प्रथमा मात्रा । हे वही ओङ्कारकी पहली मात्रा 
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केन सामन्येनेत्याह- आप्राप्ति- | 
व्यास्रिकारेण सवा. वाग्व्याप्ता | 
इया त | आपिके कारण, आक्िका अथे व्याप्ति 
| है । “अकार निश्चय ही सम्पूर्ण 
| वाणी है? इस श्रुतिके अनुसार 


ह वा एतस्यात्मनो वश्वानरस्य | मरतक ही दुढोक है” इस श्रतिके 


“अकारो बै सर्वा वाक ( ऐ० 
आ०२।३।३) इति श्रुतेः । 


मूर्धैव सुतेजाः” ( छा० उ० ५ | 
१८ | २ ) इत्यादि श्रुतेः । 
अभिधानाभिधेययो रेकत्यं 


क्रं तथेव 
सामान्यादकारत्वं वेश्वानरस्य । 
तदेकत्वविदः फलमाइ-आझ्ञोति 
ह वे सर्वान्कामानादिः प्रथमश्च 
भवति महतां य एवं वेद, 


यथोक्तमेकत्वं वेदेत्यर्थः ९ ॥ 


| अनुसार वैश्वानरसे सारा 
| व्याप्त है । 


अकार है । किस समानताके कारण 
पहली मात्रा है-इसपर कहते है-- 


तथा “उस इस वेश्वानर आत्माका 
जगत्‌ 


अभिधान ( वाचक ) और 


हि  „ | अभिधेय ( वाच्य) की एकता तो 
चावाचाम । आदरस्य विद्यत | हम कह ही चुके है । जिसमें आदि 
या आहात | (प्रथमता ) हो 
इत्या थवा ख्यम- | - हे 

त्याद्संधथवादसदकाराख्यस | कहते छे । जिस प्रकार वार 
ेश्वानरस्तस्याद्वा | नामक अक्षर आदिमान्‌ है उसी 
| प्रकार वैश्वानर भी 


| समानताके 
| अकाररूपता है । उसकी एकता 


उसे आदिमत्‌ 


है उसी 
कारण वैश्वानरकी 
जाननेवालेके लिये फल बतलाया 
जाता है--'जो पुरुष ऐसा जानता 
है अर्थात्‌ उपर्युक्त एकलको जानने- 
वाळा है वह समस्त कामनाओंको 
प्राप्त कर लेता है तथा महापुरुषोंमें 
आदि--प्रथम होता है? ॥ ९ ॥ 


उकार और तैनसका तादात्म्य i 

सखभस्थानस्तैजस उकारो द्वितीया मात्रोत्कषा- 

दुभयत्वाद्वोत्कषति ह वे ज्ञानसन्ततिं समानश्च भवति 
नास्यारह्मवित्कले भवति य एवं वेद ॥ १० ॥ 
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खप्न जिसका स्थान है वह तैजस उत्कर्ष तथा मध्यवर्ति्रके कारण 
ओङ्कारकी द्वितीय मात्रा उकार है | जो उपासक ऐसा जानता है बह 
अपनी ज्ञानसन्तानका उत्करे करता है, सबके प्रति समान होता है और 


उसके वंशमें कोई ब्रहमज्ञानहीन पुरुष नहीं होता ॥ १० ॥ 


स्वम्मस्थानस्तेजसो यः स| 
| ओड्कारकी दूसरी मात्रा उकार है । 
' ओङ्कारस्योकारो द्वितीया मात्रा | 
| मात्रा है--इसपर कहते हैं-- उत्कर्ष- 
केन सामान्येनेत्याह-उत्कषोत्‌ । | 
| मध्यत्रतित्वके कारण [ उन दोनोंमें 
| समानता है ] । जिस प्रकार उकार 
| अकार और मकारके मध्यमे स्थित है 
| उसी प्रकार विश्व ओर प्राज्ञके मध्यमें 


तेजसो विश्वादुसयत्वा्ठाकारम- 


कारयोमध्यस्य उकारस्तथा | 
विश्वप्राज्ञयोमध्ये तेजसोऽत | 
उभयमाकत्वसामान्यात्‌ । 


व्र व Ce 
विउत्फलप्ुच्यते--उर्कषाति 


द्वेष्यो भवति । अन्रह्मविदस्य 


जो खप्नस्थानवाळा तैजस है बह 
किस समानताके कारण दूसरी 


के कारण | जिस प्रकार अकारसे 


| तैजस है । अतः उभयपरत्तररूंप 
| समानताके कारण भी [ उनमें 
| अमिन्नता है ] । 


अब इस प्रकार जाननेत्रालेको 


। जो फल मिलता है वह बतलाया 


हवे ज्ञानसंततिम्‌। विज्ञानसन्तर्ति | जाता है--जो इस प्रकार जानता 


| है वह ज्ञानसन्तति अर्थात्‌ विज्ञान 


वर्धयतीत्यर्थः । समानस्तुस्यश्च | i 
| सन्तानका उत्करे यानी वृद्धि करता 


मित्रपक्षस्येव शत्ुपक्षाणामप्यप्र- | ६ सब 
| है अर्थात्‌ मित्रपक्षके समान शत्रु- 


है, सबके ग्रति समान-तुल्य होता 


पक्षका भी अद्वेष्य होता है तथा 
उसके कुलमें कोई ब्रह्मज्चानहीन 


कुले न भ्रति य एवं वेद ।।१०॥ | पुरुष नहीं होता ॥ १०॥ 


I Oo 
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मकार और ग्राज्ञका तादात्म्य 


सुषुप्तस्थानः प्रान्नो 


मकारस्तृतीया मात्रा 


मितेरपीतिर्वा मिनोति ह वा इदं सवमपीतिश्च भवति 


य एवं वेद ॥ ११ ॥ 


सुषुप्ति जिसका स्थान है वह प्राज्ञ मान और ल्यके कारण ओड्कार- 
की तीसरी मात्रा मकार है । जो उपासक ऐसा जानता है बह इस 
सम्पूर्ण जगतका मान--ग्रमाण कर लेता है और उसका ल्यस्थान 


हो जाता है ।। ११ ॥ 
सुषुप्तस्थानः ग्राज्ञो यः स 


ओङ्कारस्य मकारस्तृतीया मात्रा । 
केन सामान्येनेत्याह सामान्य 
मिदमत्र; मितेमितिर्मानं मीयते 
इव हि विश्वतेजसो प्राज्ञेन 
ग्रझयोत्पस्योः प्रवेशनिगमाम्यां 
प्रस्थेनेव यवाः । यथोङ्कारसमाप्ो 
पुनः प्रयोगे च प्रविश्य निगेच्छत 
इवाकारोकारो मकारे । 

अपीतेवां | अपीतिरप्यय एकी- 


भावः । ओङ्कारोच्चारणे ह्यन्त्ये- 


ऽक्षर एकीमूताविवाकारोकारो 


सुषुक्तिस्थानवाळा जो प्राज्ञ है 
वह ओङ्कारकी तीसरी मात्रा मकार 
है । विस समानताके कारण ? सो 
बतळाते हैं यहाँ इनमें यह 
समानता है--ये मितिके कारण 
[ समान हैं ]। मिति मानको कहते हैं; 
जिस प्रकार प्रस्थ (एक प्रकारके बाट ) 
से जौ तोळे जाते हैं उसी प्रकार 
प्रलय और उत्पत्तिके समय मानो 
प्रवेश और निर्गमनके द्वारा प्राज्ञसे 
विश्व और तैजस मापे जाते हैं; 
क्योंकि ओङ्कारकी समाप्तिपर उसका 
पुन; प्रयोग किये जानेपर मानो 
अकार और उकार मकारमें प्रवेश 
करके उससे पुनः निकलते हैं | 

अथवा अपीतिके कारण भी 
उनमें एकता है । अपीति अप्यय 
अर्थात्‌ एकीभावको कहते हैं। क्योंकि 
[ जिस प्रकार ] ओङ्कारका उच्चारण : 
करनेपर अकार और उकार अन्तिम 
अक्षरमें एकीभूत-से हो जाते हैं 


शां० भा० | 
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af afm Ee आळ 2292. SR ना?) “०2७. sins 220. te, न्या», Be 


तथा विश्वतेजसो सुषुप्तकाले | उसी प्रकार सुषुप्तिके समय विश्व 


राज्ञे । अतो वा सामान्यादेकत्वं 


ग्राज्ञमकारयोः । 
विद्वत्फलमाह; मिनोति ह 
वा इदं सई जगद्याथात्म्यं 
जानातीत्यर्थः । अपीतिश् 
जगत्कारणात्मा भघतीत्यर्थः । 
अत्रावान्तरफलषचनं प्रधान- 


साधनस्तुत्यथम्‌ ॥ ११ ॥ 


और तैजस प्राज्ञमें लीन हो जाते 

हैं । सो, इस समानताके कारण भी 
इ 

प्राज्ञ और मकारकी एकता है । 


अब इस प्रकार जाननेवालेको जो 
फल मिळता है वह बतलाते हैं-.- 
[ जो ऐसा जानता है ] वह इस 
सम्पूर्ण जगतको माप लेता है, 
अर्थात्‌ इसका यथार्थ खरूप जान 
लेता है; तथा अपीति यानी जगतूका 
कारणखरूप हो जाता है। यहाँ 
जो अवान्तर फल बतळाये गये हैं वे 
प्रधान साधनकी स्तुतिके लिये 
हैं॥ ११॥ 


Ee 
मात्राआंकी विश्वादि रूपता 
अत्रेते छोकरा भवन्ति-- 

इसी अर्थमें ये छोक मी हैं-- 


विश्वस्यात्वविवक्षायामादिसामान्यमुत्कटम्‌ । 


मात्रासंप्रतिपत्तो स्यादात्तिसामान्यमेब च ॥ १९ ॥ 
जिस समय विश्वका अत्व-अकारमात्रत्व बतछाना इष्ट हो, अर्थात्‌ 
वह अकारमात्रारूप है ऐसा जाना जाय तो उनके प्राथमिकत्वकी 


समानता स्पष्ट ही है तथा उनकी व्याप्तिरूप समानता 


ही है ॥ १९ ॥ 


विश्वस्यात्वमकारमात्रत्वं यदा 


विवक्ष्यते 


भी स्फुट 


जिस समय विश्वका अल यानी 
अकारमात्रत्व कहना इष्ट होता 


तदादित्वसामान्य- | हे उस समय पूर्वोक्त न्यायसे उनके 


घुक्तन्यायेनोत्कटयुङ्भतं दश्यत | प्रायमिकत्वकी .समानता उत्कट 
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इत्यर्थः । अत्वविवक्षायामित्यस्य | अर्थात्‌ उद्भूत ( प्रकटरूपसे ) 
कह... | दिखायी देती है ।  भमात्रासंत्रति- 
व्याख्यान मात्रासप्रातपत्तावा प्त्तो यह “अत्वचि क्षायाम्‌? 
इस पदकी ही व्याख्या है। 
तायर्य यह है कि जिस समय 
विश्वके अकारमात्रत्वक्ा ज्ञान होता 
है उस समय उनकी व्य्तिकी 
सामान्यमेव चोत्कटमित्यनुवतते सतिसाल i 
शब्दसे 'उत्कटम? इस पदकी 

चशब्दात्‌ ॥ १९ ॥ अनुवृत्ति की जाती है || १९ ॥ 


पना Dt rm 
आ. क हँ” PRS ~ 
तेजसस्योत्वविज्ञान उत्कर्षो इश्यते स्फुटम्‌ । 

क 1 आ कै FN 
सात्रासर्मातपत्ता स्यादुभयत्व तथाविधम्‌ ॥ २० ॥ 
तैजसको उकाररूप जाननेपर अर्थात्‌ तैजस उकारमात्रारूप है ऐसा 

जाननेपर उनका उत्कर्ष स्पष्ट दिखायी देता है । तथा उनका उमयत भी 

स्पष्ट ही है ॥ २० ॥ 
तेजसस्योत्वविज्ञान उकारत्व- तेजसके उत्त-तिज्ञानमें अर्थात्‌ 

विवक्षायामुर कर्पी इश्यते स्फुटं उसका उकाररूपसे प्रतिपादन करने- 

में उसका उत्कष तो स्पष्ट ही दिखलायी 

देता है | इसी प्रकार उभयत्र भी 

सेवेति । पूर्ववत्सबम्‌ ॥ २० ॥ | स्पष्ट ही है। शेष सब पूर्ववत्‌ हैं ॥२०॥ 

आ १० सा 


मकारभावे प्राज्ञस्य मानसामान्यसुत्कटम्‌ । 


मात्रासंप्रतिपत्तो तु लयसामान्यमेव च ॥ २१ ॥ 

्रज्ञकी मकाररूपतामे अर्थात्‌ प्राज्ञ मकारमात्रारूप है- ऐसा 
जाननेमें उनकी मान करनेकी समानता स्पष्ट है । इसी प्रकार उनमें लय- 
छान होनेकी समानता भी स्पष्ट ही है ॥ २१॥ 


विश्व्याकारमात्रत्वं यदा 


संप्रतिपद्यत इत्यर्थः । आप्तिः 


स्पष्ट इत्यर्थः उमयत्वं च स्फुट- 


श्राप भा० ] आगम-प्रकरण ७५ 
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मकारत्वे प्राज्ञस्य मितिलया-। प्राज्ञके मकाररूप होनेमें मान 
और ल्यरूप समानता स्पष्ट है--- 

वुत्कृष्टे सामान्ये इत्यथः ॥२१॥ | यह इसका तात्पर्य है ॥ २१ ॥ 


ओङ्कारोपासकका अभाव 


NN ७ 


त्रिषु धाम यरसतुल्य सामान्य बात नांश्वतः । 
स पूज्यः सवेमूतानां वन्यरचेव महामुनिः ॥२२॥ 
जो पुरुष तीनों स्थानोंमें [ बतलायी गयी ] तुल्यता अथबा समानताको 
निश्चयपूर्वक जानता है वह महामुनि समस्त प्राणियोंका पूजनीय और 
वन्द्नीय होता है ॥ २२ ॥ 
यथोक्तस्थानत्रये यस्तुल्यसुक्त | उपयुक्त तीनों स्थानोंमें तुल्य- 


सामान्यं वेत्येबमेवेतदितिनिश्चितो | त्यी गयी समानताको 
जी 'यह इसी प्रकार ह? ऐसा निश्चय- 


यः स पूज्यो वन्यश्व जह्मविल्लोके | पूर्वक जानता है वह ब्रहे्ता लोकें 
भवति ॥ २२ ॥ पूजनीय एवं वन्दनीय होता है॥२२॥ 


—— Soe 


ओङ्कारकी व्यस्तोपासनाके फल 


यथोत्तेः सामान्येरात्मपादानां | पूर्वोक्त समानताओंसे आत्माके 
मात्रामिः सहेकत्वं कृत्वा| पादोंका मात्राओके साथ एकत्व 
यृथोक्तोड्कारं प्रतिपद्य यो ध्यायति | करके उपर्युक्त ओङ्कारको जानते हुए 
तम्‌ जो उसका ध्यान करता है उसे--- 
अकारो नयते विश्वसुकारश्चापि तेजसम्‌ । 
मकारश्च पुनः प्राज्ञं नामात्रे विद्यते गतिः ॥ २३.॥ 
अकार बिश्वको प्राप्त करा देता है तथा उकार तैजंसको और मकार 
ग्राज्ञको; किन्तु अमात्रमें किसीकी गति नहीं है ॥ २३२. 
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अकारो नयते बि प्रापयति । 
अक्रारालम्बनोङ्कारं विद्वान्वेा- 
नरो भवतीत्यथः । तथोकार- 
स्तैजसम्‌ । मकारश्चापि पुनः 
ज्ञम्‌ । चशब्दान्नयत इत्यनु- 
वर्तते क्षीणे तु मकारे बीजभाव- 
क्षयादमात्र ओङ्कारे गतिने बिद्यते 
कचिदित्यर्थः ॥ २३ ॥ 


आकार विश्वको प्राप्त करा देता 
है; अर्थात्‌ अकारके आश्रित ओङ्कार- 
को जाननेत्राळा पुरुष वेश्वानर होता 
है । इसी प्रकार उकार तैजसको 
और मकार पुनः प्राज्ञको प्राप्त करा 
देता है । “च? शब्दसे- नयते? ( प्राप्त 
करा देता है ) इस क्रियाकी अबुबृत्ति 
होती है । तथा मकारका क्षय 
होनेपर बीजभात्रका क्षय हो जानेसे 
मात्राहीन ओङ्कारमें कोई गति नहीं 
होती-यह इसका तात्पर्य है ॥ २३॥ 


अमात्र और आत्माका तादात्म्य 


“ अमात्रश्चतुर्थो ऽव्यवहार्यः प्रपञ्चोपदामः 


हवेत एवमोङ्कार आत्मेव 
एवं वेद ॥ १२ ॥ 


OO "१. 


शिबोऽ- 
संबिशत्या्नात्मानं य 


मात्रारहित ओङ्कार तुरीय आत्मा ही है | वह अव्यवहार्य, प्रपञ्जोप- 
झम, शिव और अद्वैत है । इस प्रकार ओङ्कार आत्मा ही है । जो उसे 
इस प्रकार जानता है वह खतः अपने आत्मामें ही प्रवेश कर 


जाता है || १२ ॥ 

अमात्रो मात्रा यस्य नास्ति 
सोऽमात्र ओड्कारश्रतुर्थस्तुरीय 
आत्मेव केवलोऽमिधानामिघेय- 
रूपयोवोब्यानसयोः क्षीणत्वाद- 
च्यवहायेः । प्रपञ्चोपशमः 


शिवोउद्वेतः संवृत्त एवं यथोक्त- 


अमात्र---जिसकी मात्रा नहीं है 
वह अमात्र ओङ्कार चौथा अर्थात्‌ 
तुरीय केवळ आत्मा ही है। अभिधान- 
रूप वाणी और अभिधेयरूप मनका 
क्षय हो जानेके कारण वह अ- 
व्यवहार्य है तथा वह प्रपञ्चकी 
निषेधावघि, मङ्गलमय और अद्वैत- 
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विज्ञानवता प्रयुक्त ओङ्कार- 


खिमात्रख्रिपाद आत्मे । संवि- 


न हि 


रात्पुनः पू्ववत्तद्विवेकिनामुत्था- 
स्यति 
ग्रतिपन्नसाधकमावानां सन्मार्गः 
गामिनां संन्यासिनां मात्राणां 


पादानां च क्रूपसामान्यविदां|. ._ जाननेवाले है 
ओङारो | सामान्यमावको जाननेवाले हैं. उनके 
यथावहुपाससान आकारा नहा | जिये तो ब्रिविवत्‌ उपासना किया 


प्रतिपत्तय आलम्बनी भवति तथा | 
च वक्ष्यति-/आश्रमाखिविधा;” | 


( साण्ड्‌० का» २ । १६ ) 
इत्यादि ॥ १२ ॥ 


| खरूप है । इस प्रकार पूर्वोक्त 
| विज्ञानवान्‌ उपासकद्वारा 
| किया हुआ तीन मात्रावाला ओङ्कार 
शत्यात्मना स्वेनैव । सवै पारमार्थि- | तग पादवाख आत्मा ही है। जो 
| इस प्रकार जानता है [ अथातू 
कमात्मानं य एवं वेद । परमार्थ- | ईस प्रकार उसकी उपासना करता 
| है ] वह खतः ही अपने पारमार्थिक 
दर्शी ब्रह्मवित्‌ तृतीयं बीजमावं | आत्मामे प्रवेश करता है । परमार्थ- 
| दर्शी ब्रह्मवेत्ता तीसरे बीजभावको 
दग्ध्वारमानं प्रविष्ट इति न | भी दग्ध करके आसमामें प्रवेश करता 
| | है; इसलिये उसका पुनर्जन्म नहीं 
पुनर्जायते तुरीयखाबीजत्वात्‌ । | होता, क्योंकि तुरीय आत्मा अबीजा- 

0 ०० न त्मक है । 
रञ्जुसपयोविंवेके | 
रज्ज्यां प्रविष्टः सर्पो बुद्धिसंस्का- | जानेपर रञ्जुमें लीन हुआ सर्प जिन्हें 
| उसका विवेक हो गया ह उन 
| पुरुषोंको बुद्विके संस्कारबश पुनः 
। सन्दमध्यमधियां तु| प्रतीत नहीं हो सकता । किन्तु जो 
| मन्द्‌ और मध्यम बुद्धिवाले, साधक- 


| मात्रको प्राप्त, सन्मार्गगामी संन्यासी 


प्रयोग 


रज्जु और सर्पका विवेक हो 


पूर्वोक्त मात्रा और पादोके निश्चित 


हुआ ओङ्कार ब्रह्मप्रा्तिके लिये 


| आश्रयखरूप होता है । यही बात 
| “तीन प्रकारके आश्रम हैँ”? इत्यादि 
hh हुँ he 

वाक्याँसे कहेंगे ॥ १२॥ 


TORR 
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समस्त और व्यस्त ओढ्कारोपासना 


पूवेवत्‌-- 


पहलेके समान--- 


अन्नेते स्छोका भवन्ति-- 
इसी अर्थमें ये इलोक भी हैं-- 
ओङ्कारं पादशो विद्यात्पादा मात्रा न संशयः । 
ओङ्कारं पादशो ज्ञात्वा न किंचिदपि चिन्तयेत्‌ ॥ २४ ॥ 
ओङ्कारको एक-एक पाद करके जाने; पाद ही मात्राएँ हैं--इसमें 
सन्देह नहीं । इस प्रकार ओङ्कारको पादक्रमसे जानकर कुछ भी चिन्तन 


न करे || २४ ॥ 
» स आ 

यथोक्तः सामान्यः पादा एव 
मात्रा मात्राथ पादास्तसादोड्कारं 
पादशो विद्यादित्यथः | एवमोङ्कारे 

© ९4 ~ 

ज्ञाते ष्टाथमदष्टाथ वा न किंचित्‌ 
प्रयोजनं चिन्तयेत्कृतार्थत्वादि- 


त्यथः ॥ २४ ॥ 


पूर्वोक्त समानताओंके कारण 
पाद ही मात्राएँ हैं और मात्राएँ 
ही पाद हैं | अतः तासर्य यह 
है कि ओझारको पादक्रमसे जाने | 
इस प्रकार ओङ्कारका ज्ञान हो 
जानेपर कृताथ हो जानेके कारण 
किसी भी दृष्टार्थ ( ऐहिक ) अथवा 
अद्ष्टार्थ ( पारलौकिक ) प्रयोजनका 
चिन्तन न करे---यह इसका 
अभिप्राय है || २४ ॥ 


युञ्जीत प्रणवे चेतः प्रणवो ब्रह्म निर्भयम्‌ । 
प्रणवे नित्ययुक्तस्य न भयं बिद्यते कचित्‌ ॥ २५॥ 


चित्तको ओङ्कारमें समाहित करे; ओङ्कार निर्भय ब्रह्मपद है । 
ओङ्कारमें नित्य समाहित रहनेवाले पुरुषको कहीं भी भय नहीं होता ॥२५| | 


युञ्जीत समादध्याद्यथाव्या- 


जिसकी पहले व्याख्या की जा 


ख्याते परमाथरूपे प्रणवे चेतो | चुकी है उस परमार्थखरूप ओझारमे 
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मनः . । 
निर्भयम्‌ । न हि तत्र सदा 


यसास्रणवो ब्रह्म | वित्तको युक्त-समाहित करे, क्योंकि 


ओङ्कार ही निर्भय ब्रह्म है। उसमें 
नित्य समाहित रहनेवाले पुरुषको 


युक्तस्य भयं विद्यते कचित्‌ | कहीं भी भय नहीं होता, जैसा कि 


“विद्वान्न विभेति ङुतथन’ 


विद्वान्‌ कहीं भी मयको प्राप्त नहीं 
होता!” इस श्रृतिसे प्रमाणित होता 


(ते० उ० २ । ९)इतिश्रुतेः ॥ २५॥| है ॥ २५ ॥। 


प्रणवो ह्यपरं ब्रह्म प्रणवश्च परः स्मृतः । 


अपूर्वो ऽनन्तरोऽबाह्योऽनपरः प्रणत्रोऽञ्ययः ॥ २६ ॥ 
ओङ्कार ही परब्र है और ओङ्कार ही अपर्रह्म माना गया है, 
वह ओङ्कार अपूर्व ( अकारण ), अन्तर्बाह्मशून्य, अकार्यं तथा अव्यय 


है ॥ २६ ॥ 

परापरे ब्रह्मणी प्रणवः । पर- 
मार्थता क्षीणेषु मात्रापादेषु पर 
एवात्मा ब्रह्मेति न पूर्व कारणमस्य 
विद्यत इत्यपूव ; । नास्यान्तरं मिन्न- 
जातीयं किञ्चिद्विद्यत इत्यनन्तरः । 
तथा बाद्यमन्यन्न विद्यत इत्य- 
बाह्मः । अपरं कायमस्य न 
विद्यत इत्यनपरः । सबाह्या- 


भ्यन्तरो ह्यजः सेन्धवघनवत्‌ 
ज्ञानघन इत्यथः ॥ २६ ॥ 


पर और अपर ब्रह्म प्रन डैः 
वस्तुतः मात्रारूप पादोंके क्षीण 
होनेपर आत्मा ही ब्रह्म है, इसलिये 
इसका कोई पूर्व यानी कारण न 
होनेसे यह अपूर्व है । इसका कोई 
अन्तर-मिन्नजातीय भी नहीं हे, 
इसलिये यह अनन्तर है तथा इससे 
बाह्य भी कोई और नहीं है 
इसलिये यह अबाह्य है ओर इसका 
कोई अपर-कार्य भी नहीं है इस- 
लिये यह अनपर है । तायं यह 
है कि यह बाहर-भीतरसे अजन्मा 
तथा सैन्धवघनके समान प्रज्ञानघनः 
ही है॥ २६ ॥ 


nt Ss या जाय 
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सवस्य प्रणवो ह्यादिर्मध्यमन्तस्तयैव च । 
एवं हि प्रणवं ज्ञात्वा व्यश्नुते तदनन्तरम्‌ ॥ २७ ॥ 


प्रणव ही सबका आदि, मध्य और अन्त है । ग्रणवको इस प्रकार 
जाननेके अनन्तर तद्रूपताको प्राप्त हो जाता है || २७ || 


आदिमध्यान्ता उत्पत्तिसिति- 
प्रस्थाः सवस्येव । मायाहस्ति- 
रज्जुसपसृगतृष्णिकास्वम्मादिबत्‌ 
उत्पद्यमान वियदादिप्रपञ्चस्य 
यथा मायाव्यादयः । एवं हि 
प्रणवमात्माने मायाव्यादिस्था- 
नीयं ज्ञात्वा तत्क्षणादेव तदात्म- 
भावं व्यश्नुत इत्यर्थः ॥ २७ ॥ 


सबका आदि, मध्य और अन्त 
अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति और प्रळय 
प्रणब ही है । जिस प्रकार कि माया- 
मय हाथी, रञ्जुमें प्रतीत होनेवाले 
सपे, मृगतृष्णा और खप्नादिके 
समान उत्पन्न होनेत्राले आकाशादि- 
रूप प्रपञ्चके कारण मायात्री आदि 
हैं उसी प्रकार मायावी आदिस्थानीय 
उस प्रणवरूप आत्माको जानकर 
विद्वान्‌ तत्काळ ही तद्रूपताको प्राक्त हो 
जाता है-ऐसा इसका तात्पर्य है ॥ २७॥ 


PP 
प्रणवं हीश्वरं विद्यात्सर्वस्य हृदि संस्थितम्‌ । 
सर्वेव्यापिनमोडूनरं मत्वा धीरो न शोचति ॥ २८ ॥ 
प्रणत्रको ही सबके हृदयमें स्थित ईश्‍वर जाने । इस प्रकार सर्वव्यापी 

ओङ्कारको जानकर बुद्विमान्‌ पुरुष शोक नहीं करता ॥ २८ ॥ 


सवग्राणिजातस्य 


चुद्धिमान्मत्वा न 


स्मृति- 
प्रत्ययास्पदे हृदये स्थितमीश्वरं 
प्रणवं विद्यात्सवंच्यापिनं व्योम- 
वदोङ्कारमात्मानमसंसारिणं धीरो 
शोचति 


प्रणवको ही समस्त प्राणि- 
समुदायके स्मृतिम्रत्ययके आश्रयभूत 
हृदयमें स्थित इत्र समझे। बुद्विमान्‌ 
पुरुष आकाशके समान सर्वव्यापी 
ओङ्कारको असंसारी आत्मा [--शुद्ध 
आत्मतत््त ] जानकर, शोकके कारण- 
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शोकनिमित्तानुपपत्तेः । “तरति | का अभाव हो जानेसे शोक नहीं 


शोकमात्मवित्‌” ( छा० उ० ७। 


करता; जैसा 
को पार कर जाता है” इत्यादि 


आत्मवेत्ता शोक- 


१ ।३ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः॥।२८॥ । श्रुतियोंसे प्रमाणित होता है ॥२८॥ 
>> 
ओंकारार्थन्न ही सुनि है 


अमात्रोऽनन्तमात्रश्च द्वैतस्योपदामः 
ओङ्कारो विदितो येन स मुनिर्नेतरो जनः 


रिवः । 
॥ २ ९॥। 


जिसने मात्राहीन, अनन्त मात्रावाले) द्वैतके उपशमस्थान और 


मङ्गलमय ओंकारको जाना है वही मुनि 


अमात्रस्तुरीय ओङ्कारः । मीयते- 
ऽनयेति मात्रा परिच्छित्तिः सा 
अनन्ता यस्य सोऽनन्तमात्रः । 
नेतावस्वमस्य परिच्छेत्तुं शक्यत 
इत्यथः । सर्वद्वेतोपशमत्वादेव 
शिचः । ओङ्कारो यथाव्याख्यातो 
विदितो येन स परमाथतच्वस्य 
मननान्छुनिः । नेतरो जनः 
शास्रबिदपीत्यथः।। २९॥ 


है; और कोई पुरुष नहीं) २९।। 


अमात्र तुरीय ओंकार है । जिस- 
से मान किया जाय उसे 'मात्रा' 
अर्थात्‌ “परिच्छित्तिः कहते हैं, वह 
मात्रा जिसकी अनन्त हो उसे 
'अनन्तमात्र कहा जाता है | तात्पर्य 
यह है कि इसकी इयत्ताका परिच्छेद 
नहाँ किया जा सकता । सम्पूर्ण 
दतका उपरामस्थान होनेके कारण . 
ही वह शिव ( मङ्गलमय ) है । 
इस प्रकार व्याख्या किया हुआ 
ओंकार जिसने जाना है वही परमार्थ- 
तत्तका मनन करनेवाला होनेसे 
(मुनि? है; दूसरा पुरुष शास्त्रज्ञ 


होनेपर मी मुनि नहीं है--ऐसा 


इसका तात्पर्य है ॥ २९ ॥ 


BLED 
इति श्रीगोविन्दभगत्रत्पूञ्यपादसिष्यस्य परमहंसपरित्राजकाचायस्य 
शाङ्करमगवतः कृतावागमशा्जवित्ररणे गौडपादीयकारिका- : 
सहितमाण्डूक्योपनिषद्भाष्ये प्रथममागमप्रकरणम्‌ || १ | 
७० तत्सत्‌ । 


ad 


यल 
कतव्यफकरण 
ज्ञाते वतं न विद्यत इत्युक्तम्‌, “एकमेवाद्वितीयम्‌? इत्यादि श्रृति- 
हि योंके अनुसार ( आगम-प्रकरणकी 
९६ म ) ०७ 
एकमेवाहितीयम! १८ वीं कारिकामें ) यह कहा गया 
प्रयोजन! ( छा ० उ ०१।२।१) | है कि ज्ञान हो जानेपर द्वैत नहीं 
इत्यादिश्रुतिभ्यः । | हता | वह केवल आगम ( शात्र- 


आगममात्रं तत्‌ । तत्रोपपत्त्यापि | वचन ) मात्र था । किन्तु द्वेतका 
कक वो आजकाल मिथ्यात् युक्तिसे भी निश्चय किया 
दतस्य वेतर्थ्य शक्यतेऽवधारयिः | जा सकता है, इसीडिये इस कसर 
तुमिति द्वितीयं प्रकरणमारभ्यते- प्रकरणका आरम्म किया जाता है 


स्वम्नदृष्ट पदार्थोका मिथ्यात्व 
चे ७ र क 6 
वेतथ्यं सवभावानां स्वप्न आहुमनीषिणः । 
अन्तःस्थानात्तु भावानां संवृतत्वेन हेतुना ॥ १ ॥ 


[ खप्नावस्थामं ] सब पदार्थ शारीरके भीतर स्थित होते हैं; अतः 
स्थानके सङ्कोचके कारण मनीषिगण खप्नमे सब्र पदार्थाका मिथ्यात्व 
प्रतिपादन करते हैं । १ ॥ 


वितथस्य भावो वेतथ्यम्‌+ | वितथ ( मिथ्या) के भाषका 
असत्यत्वमित्यथः । कस्य ? सर्वेषां | नाम 'बैतथ्य” अर्थात्‌ असत्यत्र है । 
बाह्याध्यात्मिकानां भावानां | की वैतथ्य ¦ खम्नने प्रतीत 
र होनेवाले सम्पूर्ण बाह्य और आन्तरिक 
पदाथानां खम उपठम्यमाना- | पदायोका मनीषिगण अर्थात प्रमाण 
नाम्‌, आहुः कथयन्ति, मनीषिणः | कुराल पुरुष वैतथ्य बतळाते हैं | 


प्रमाणकुशलाः । वेतथ्ये हेतुमाह- | उनके मिथ्यालमें हेतु बतलाते हैं... 
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अन्तःस्यानात्‌, 


शरीरस्य मध्ये स्यानं 

अन्तःसवत” < क 
येषाम्‌ । तत्र हि 

स्थानाव्‌ 

भावा उपलभ्यन्ते 


ह. 


पर्वतहस्त्यादयो न बहिः 
शरीरात । तसात्ते वितथा भवितु- 
महेन्ति।नन्वपवरकाद्यन्तरुपलम्य- 
मानेघेटादिभिरनेकान्तिको हेतु- 
रित्याशडूयाह-संबृतत्वेन हेतु- 
नेति, अन्तः संबृतस्थानादित्यथे:। 
न ह्यन्तः संवृते देहान्तनांडीषु 
पर्धेतहस्त्यादीनां सम्भवोऽस्ति, न 


हि देहे पत्रतोऽस्ति । १ ॥ 


अन्त; |. 


अन्तःस्थ होनेके कारण, अन्तर 
अर्थात्‌ शरीरके मध्यम स्थान 
है जिनका [ ऐसे होनेके कारण ]; 
क्योंकि वहीं पर्वत एवं हस्ती आदि 
समस्त पदार्थ उपलब्ध होते है, 
शरीरसे बाहर उनकी उपलब्धि नहीं 
होती; इसलिये वे मिथ्या होने चाहिये । 
किन्तु [ यदि शरीरके भीतर उपलब्ध 
होनेके कारण ही खप्नदष्ट पदार्थ 
मिथ्या हैं तो] गृह आदिके 
भीतर दिखायी देनेत्राले घट आदिमें 
तो यह हेतु व्यमिचरित हो जायगा 
[ क्योंकि वहाँ जो उनकी प्रतीति है वह 
तो सत्य ही है ]-ऐसी शङ्का होने- 
पर कहते हैं “स्थानके संकोचके 
कारणसे |! तापय यह कि शारीरके 
भीतर संकुचित स्थान होनेसे [ उन- 
का मिथ्यात्व कहा जाता है] । 
देहके अन्तवर्ती संकुचित नाडीजालमें 
पर्वत या हाथी आदिका होना सम्मत्र 
नहीं है । देहके भीतर पर्वत नहीं 


| हो सकता ॥ १ ॥ 


RR rl nT ब 


खप्नटश्याना भावानामन्तः 
संबृतखानमित्येतदसिद्धम्‌, 


यस्सात्‌ प्राच्येषु सुप्त उदक्षु 


सप्नमें दिखायी देनेत्राले पदार्थों- 
का रारीरके भीतर संकुचित स्थान 
है-यह बात सिद्ध नहीं हो सकती, 
क्योंकि पूव दिझामें सोया हुआ 
पुरुष उत्तर दिशामें खप्न देखता-सा 
देखा जाता है | अतः बह शरीरसे 


८ 


माण्हूक्योपनिषदू 


[ गो० का० 


स्वमान्पञ्यन्निव दश्यत इत्ये- | बाहर वहाँ जाकर उन्हें देखता होगा ] 


तदशङ्कयाह-— 


-ऐसी आशङ्का करके कहते है -- 


अदीधेत्वाच्च काळस्य गत्वा देशान्न पश्यति । 
प्रतिबुडश्व वै सर्वस्तस्मिन्देशे न बिद्यते ॥ २॥ 


समयकी अदीर्घता होनेके कारण बह देहसे बाहर जाकर उन्हें नहीं 
देखता तथा जागनेपर भी कोई पुरुष उस देशमें विद्यमान नहीं रहता । 


न देहाद्वहिदेशान्तरं गत्या 
दीर्ष- स्वप्नान्गञ्यति । यस्सा- 
कालाभावात्‌ स्मुप्तमात्र एव देह- 
मिथ्यात्वन देशाद्योजनशतान्तरिति 
माससात्रप्राप्ये देशे खम्ान्पश्य- 
न्निव दश्यते । न च तद्देशप्रापे- 
रागमनस्य च दीधः कालोऽस्ति | 
अतोऽदीघेत्वाच्च कालस्य न 
स्वप्नद्ग्देशान्तर गच्छति । 


किं च प्रतिबुद्धश्च वे सर्व! 


खम्रदक्खमदशनदेरे न विद्यते। 
यदि च सप्ने देशान्तरं गच्छे- 
दयसिन्देशे खप्नान्पस्येत्तत्रेव 
प्रतिबुध्येत । न चेतदस्ति । रात्रो 
सुप्तो$हनीव भावान्पञ्यति;बहुभिः 
संगतो भवति, यश्च संगत- 


इसमे मी उसका खप्नदृष्ट देशमें न जाना ही सिद्व होता है ] ॥ २॥ 


वह देहसे बाहर देशान्तरमें 
जाकर खप्न नहीं देखता, क्योंकि 
वह सोया हुआ ही देहके स्थानसे 
एक मासमें पहुँचने योग्य सो 
योजनकी दूरीपर खप्न देखता-सा 
देखा जाता है । [ उस समय ] उस 
देशमें पहुँचने और वहाँसे लौटने 
योग्य दीर्घकाळ है ही नहीं । अत: 
कालकी अदीघताके कारण बह खप्न- 
द्रश् किसी देशान्तरमें नहीं जाता । 


यही नहीं, जागनेपर भी कोई 
स्वप्नद्रष्टा खप्न देखनेके स्थानम नहीं 
रहता | यदि वह खप्नके समय 
किसी देशान्तरमें जाता तो जिस 
देशमै खप्न देखता उसीमें जागता | 
किन्तु ऐसी बात नहीं होती । 
वह रात्रिमें सोया हुआ मानो दिनमें 
पदार्थोको देखता है और बहुतोंसे 
मिळता है; अतः जिनसे उसका मेळ 
होता है उनके द्वारा वह गृहीत 
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स्तैगद्येत । न च गृह्यते; ग्रहीत- 
३चेस्वामद्य  तत्रोपलब्थवन्तो 
वयमिति बूयु; । न चेंतदस्ति, 


होना चाहिये था । परन्तु गृहीत 
होता नहीं; यदि गृहीत होता तो 
“हमने तुझे वहाँ पाया था? ऐसा 
कहते । परन्तु ऐसी बात है नहीं; 


तसान्न देशान्तरं गच्छति| अतः खप्नमें वह किसी देशान्तरको 
खप्ने ॥ २ ॥ नहीं जाता || २ ॥ 
— PTD ३+४--- 
इतश्च खम्दश्या भावा खप्तमें दिखायी देनेवाले पदार्थ 
वितथा यतः-- इसलिये भी मिथ्या है, क्योंकि-- 


अभावश्च रथादीनां 


श्रयते 
~ 


न्यायपूवेकम्‌ । 


Ne चे ० ता Fe 
वेतथ्य तेन वे प्राप्तं स्वप्न आहुः प्रकाशितम्‌ ॥ ३ ॥ 
श्रुतिम भी [ स्प्नदृष्ट रयादिका अमाव युक्तिपूर्वक सुना गया है । 
अतः | उपर्युक्त युक्तिसे ] सिद्ध हुए मिथ्यात्वको ही स्तरप्नमें स्पर बतळाते 


हैं ॥ ३॥| 

अमाबश्चेच रथादीनां खप्न- 
रथाद्य भावश्रते इञ्यानां श्रयते त्याय- 
मिथ्यावम्‌ पूर्वक युक्तितः श्रुतो“ 
तत्र र्थाः'( चू०उ०४।३। १०) 
इत्यत्र | देहान्तःस्यानसवृतत्वादि- 
हेतुना प्रासं वेतथ्यं तदनुवादिन्या 
भ्रुस्या स्वप्ने खयंज्यो तिष्टप्रति- 
पादनपरया म्रकाशितमाइब्रेह्म- 
विद्‌; ॥३॥ 


इस अवस्थामै रथ नहीं हैं?! 
इत्यादि श्रुतिमें भी खम्नदृष्ट रथादि 
का अमात्र युक्तिपूर्वक सुना गया 
है । अतः अन्तःस्थान तथा स्थानके 
संकोच आदि हेतुओंसे सिद्ध हुआ 
मिथ्यात्व, उसका अनुवाद करनेवाली 
तथा खप्रमं आत्माका खयंप्रकाशत्व 
प्रतिपादन करनेवाली श्रतिद्वारा 
झतेत्ता स्पष्ट बतलते हैं ॥ ३ ॥ 


NE 
जामदूहश्य पदार्थोके [मिथ्यात्वमें हेतु 
अन्तःस्थानात्तु भेदानां तस्माञ्जागरिते स्मृतम्‌ । 
यथा तत्र तथा स्वप्ने संवृतत्वेन भिद्यते ॥ ४ ॥ 
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इसीसे जाग्रत्‌-अवस्थामें भी पदार्थोंका मिथ्यात्व है, क्योंकि जिस 
प्रकार वे वहाँ स्वप्नावस्थामें [ मिथ्या ] होते हैं उसी प्रकार जाग्रतमें भी 
होते हैं । केवळ शरीरके भीतर स्थित होने और स्थानके संकुचित होनेमें 
ही स्वप्नदृष्ट पदार्थोका भेद है | ४ ॥ 


जाग्रदृव्च्यानां भावानां वेत- 


खमपदार्थवद थ्यमिति प्रतिज्ञा । 
इच्यत्वेन टुञ्यत्वादिति हेतु; 
मिथ्यावन्‌ स्वप्नइृञ्यमाववदिति 
दृष्टान्तः । यथा तत्र खप्ने 
इञ्यानां भावानां वेतथ्यं तथा 
जागरितेऽपि द्ञ्यत्वमविशिष्ट- 


मिति हेतूपनयः । तस्माञ्जाग- 
रितेऽपि वेतरथ्यं स्मृतमिति 
निगमनम्‌ । अन्तःस्थानास्संबृत- 
त्वेन च खम्तव्य्यानां भावानां 
जाग्रद्दश्येम्यो भेद! । दश्यत्वम- 
सत्यत्वं चाविशिष्टयुभयत्र ॥ ४ ॥ 


जाग्रत्‌-अत्रस्थामें देखे हुए पदाथ 
मिथ्या हैं-यह प्रतिज्ञा है । दृश्य 
होनेके कारण-यह उसका हेतु 
है । खप्नमे देखे हुए पदार्थोके समान 
-यह दृष्टान्त है । जिस प्रकार वहाँ 
खप्नमें देखे हुए पदार्थांका मिथ्यात्व 
है उसी प्रकार जाग्रतूमें भी उनका 
दऱ्यत्व समानरूपसे है -- यह हेतू- 
पनय है । अत: जागृतिमें भी उन- 
का मिध्यात्व माना गया हॅ-- यह 
निगमन है । अन्तःस्थ होने और 
स्थानका संकोच होनेमें स्वप्नदृष्ट 
भावोंका जाग्रदूडड भावोसे भेद है । 
दश्यत्त और असत्यत्व तो दोनों ही 
अवस्थाओंमें समान हैं || ४ || 


La किक 90 € 
स्वप्नजागरितस्थान होकमाहुमनीषिणः । 
भेदानां हि समत्वेन प्रसिङनैव हेतुना॥ ५ ॥ 


इस प्रकार प्रसिद्ध हेतुसे ही पदार्थोमें समानता 


2७ र्य 


होनेके कारण 


विवेकी पुरुषाने स्वप्न और जागरित अवस्थाओंको एक ही बतलाया है ॥ ५ ॥ 


१. व्याप्तिविशिष्ट हेतु पक्षमें 
कहलाता है । 


है-ऐसा प्रतिपादन करना 'हेतूपनय?. 
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प्रसिद्धेनेव मेदानां ग्राह्म- 
मा्यमांहक- ग्राहकत्वेन हेतुना 

त्वात्‌ समत्वेन खप्न- 
जागरितस्थानयोरेकत्बमाहुर्विवे- 
किन इति पूवप्रमाणसिद्धस्यव 
फलम्‌ ॥ ५ ॥ 


. पदार्थोके ग्राह्मग्राहकत्वरूप प्रसिद्ध 


हेतुसे समानता होनेके कारण ही 
विवेकी पुरुषोंने स्वप्न और जागरित 
अवस्थाओंका एकत्व प्रतिपादन किया 
है--इस प्रकार यह पूर्व प्रमाणसे 
सिद्ध इए हेतुका ही फल है। ५ || 


nn NN 


इतश्च वेतथ्यं जाग्रद्रश्यानां 


मेदानामाद्यन्तयोरमावात्‌ । 


जाग्रत्‌-अवस्थामें दिखलायी देने- 


वाळे पदार्थका मिथ्यात्व इसलिये भी 
है, क्योंकि आदि और अन्तमें उनका 
अभाव है । 


आदावन्ते च यन्नास्ति वतेमानेऽपि तत्तथा । 
वितथैः सदृशाः सन्तोऽवितथा इव छङक्षिताः ॥ ६ ॥ 
जो आदि और अन्तमें नहीं है [ अर्थात्‌ आदि और अन्तमें अस- 
रूप है ] वह वर्तमानमें भी वेसा ही है । ये पदार्थसमूह असत्‌के समान 
होकर भी सत्‌-जैसे दिखायी देते हैं ॥ ६ ॥ 


यदादावन्ते च नास्ति वस्तु 
मृगतृष्णिकादि तन्म- 
ध्येऽपि न्तीति 
निश्चितं ठोके तथेमे 
जाग्रदृडच्या भेदाः । आद्यन्तयोर- 
भावाद्वितर्थेरेव ग्रगतृष्णिकादिमिः 
सच्शत्वादितथा एव तथाप्यवि- 
तथा इव लक्षिता मूढेरनात्म- 
विद्धि! ॥६॥ 


आदावन्ते 


चाभावात्‌ 


जो मुगतृष्णादि वस्तु आदि और 
अन्तमें नहीं है वह मध्यमें भी नहीं 
होती यह बात ळोकमें निश्चित 
ही है । इसी प्रकार ये जाम्रत- 
अत्रस्थामं दिखलायी देनेवाले भिन्न 
भिन्न पदार्थ भी आदि और अन्तमें 
न होनेसे मृगतृष्णा आदि असहइृ- 
स्तुओके समान होनेके कारण असत्‌ 
ही हैं; तथापि मूढ अनात्मज्ञ पुरुषो- 
द्वारा वे सद्रूप समझे जाते हैं ॥ ६ ॥ 
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खमरञ्यवजागरितदृर्याना- यरङ्का-स्वप्नदयोंके समान जाग- 


मप्यसच्तमिति यदुक्तं तदयुक्तम्‌ रित अवस्थाके इश्योंका . भी जो 


| था अन्नपानवाह- | “सेल बतछाया गया है वह ठीक 
के छ हं नहीं; क्योंकि जाग्रदृदृश्य अन्न, पान 


नादयः क्षुत्पिपासादिनिवृत्ति और वाइन आदि पदार्थ भूख-प्यास- 
कुवन्तो गमनागमनादिकार्थ च | की निवृत्ति तया गमनागमन आदि 
सप्रयोजना इष्टाः । न तु| कार्योके करनेके कारण प्रयोजनवाळे 
देखे गये हैं । किन्तु खप्नहश्योंके 
विषयमें ऐसी बात नहीं हे । अत: 
स्वप्नदृश्योके समान जाग्रद्ढऱ्योंकी 


सप्नव्य्यानां तदस्ति। तसात्खप्न 
दश्यवज्ञाग्रद्दश्यानामसख मनो- 


रथमात्रमिति । असत्यता केवल मनोरथमात्र है । 
तन्न । कस्मात्‌ ! यसात्‌--|॥ समाधान-ऐसी बात नहीं हे | 
| क्यों नहीं है ? क्योंकि 


सप्रयोजनता तेषां स्वप्ने विप्रतिपद्यते । 
तस्मादायन्तवत्त्वेन मिथ्यैव खलु ते स्मृताः ॥ ७ | । 
स्वप्नमें उन ( जाग्रतू-पदार्थों ) की सप्रयोजनतामे विपरीतता आ 
जाती हे । अतः आदि-अन्तयुक्त होनेके कारण वे निश्चय मिथ्या ही 
माने गये हैं || ७॥ 


सप्रयोजनता दृष्टा यान्नपाना- | [ जागरित अवस्थामें ] जो अन्न, 
2... पालि पानादिकी सप्रयोजनता देखी गर्य 
दीनां स्वप्ने विप्रतिपद्यते । की याया 
रिते ह बहू सवप्नम नहीं रहती | जागरित 
जागारते हि थुक्‍्त्वा पीत्वा च | अवस्थामें खा-पीकर तृप्त हुआ पुरुष 


तपो बिनिवर्तिततृट्सुपमात्र एव तृषारहित होकर सोनेपर भी [स्वप्नमें] 


र हि अपनेको क्षुधा-पिपासा आदिसे आत्ते, 
क्षत्पिपासाद्यातमहोरात्रोषितम- दिन-रात उपवास किया हुआ और 


थुक्तवन्तमात्मानं मन्यते । यथा | बिना भोजन किया हुआ मानता है; 
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खप्ने सुक्त्वा पीत्वा चातृप्तोत्थि- 
तत्तथा । तसाञ्ञाग्रद्दृश्यानां 
सप्ने विप्रतिपत्तिईष्टा । अतो 
मन्यामहे तेषामप्यसचचं खप्न- 
इञ्यवदनाशङ्कनीयमिति | 
तसखादाद्यन्तत्वमुभयत्र समान- 


[कने 


मिति मिथ्यव खलु ते स्मता;॥॥७॥। 


स्वप्न जाग्रट्दयो।समताज्जा- 


ग्रद्दानामसच्चमिति यदृक्त 


तदसत्‌, करात ? इष्टान्तस्या- 
सद्धत्वात्‌ । कथम्‌ ? न हि 


जाग्रद्‌रष्टा एवते भेदाः स्वप्ने 
इञ्यन्ते । कि तहिं ९ 


अपूव खप्ने पश्यति; चतुद न्त- 


गञजमारूढ मष्ट्ुजमात्मानं मन्यते। 


अन्यदप्येवंप्रकारमपूव पश्यति 


जिस प्रकार कि खप्नमें, खा-पीकर 


जागा हुआ पुरुष अपनेको अतृप्त 


अनुभव करता है | अतः खप्नावस्था- 
में जाग्रदू-इश्योंकी विपरीतता देखी 
जाती है। इसलिये खप्नदश्योंके 
समान उनकी असत्यताको भी हम 
शङ्का न करनेयोग्य मानते हैं । इस 
प्रकार दोनों ही अवस्थाओंमें आदि- 
अन्तवत्त समान है; अत: वे निश्चय 
मिथ्या ही माने गये हैं ॥ ७ ॥ 


—— agate 


खप्न ओर जाप्रत-पदार्थोके समान 
होनेसे जाप्रत्‌-पदार्थोकी जो असत्यता 
बतछायी गयी है बह ठीक नहीं 
1? क्योंकि यह दृष्टान्त सिद्ध नहीं 
हो सकता । केसे सिद्ध नहीं हो 
सकता ? क्योंकि जो पदाथ जाग्रतू- 
अवस्थामं देखे जाते हैं वे ही खप्नमें 
नहीं देखे जाते । तो उस समय 
और क्या देखा जाता है ! 
खप्नमें तो यह अपूर्व वस्तुएँ 
देखता है । अपनेको चार दातोंवाले 
हाथीपर चढ़ा हुआ तथा आठ 
भुजाओंबाला मानता है । इसी प्रकार 
स्वप्नमें और भी अपूर्व वस्तुएँ देखा 
करता है । वे किसी अन्य असत्‌ 


खप्ने । तन्नान्येनासता सममिति | वस्तुके समान नहीं होतीं; इसलिये वे 
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सदेव । अतो रष्टान्तोऽसिद्भः | | सत्‌ ही हैं | अतः यह दृष्टान्त सिद्ध 
तसात्स्वप्नवज्जागरितस्यासत्त्वमि-| नदी हो सकता । अत: खप्नके समान 
जागरितकी भी असत्यता है-- यह 

त्ययुक्तस्‌ | कथन ठीक नहीं । 
तन्न; स्त्रप्ने दृष्टमपू्वे। ऐसी बात नहीं है । खप्नमे देखी 
यन्मन्यसे. न तत्स्वतः सिद्धम्‌ | इई जिन वस्तुओंको अपूर्व समझता है 
कि तहिं ! | वे स्वत; सिद्ध नहीं हैं तो कैसी हैं १ 


अपूर्व स्थानिधर्मो हि यथा स्वगनिवासिनास्‌ । 
तानयं प्रेक्षते गत्वा यथैवेह सुशिक्षितः ॥ ८ ॥ 


जिस प्रकार [ इन्द्रादि ] खगेनिवासियोंकी [ सहस्ननेत्रत्वादि ] 
अलोकिक अवस्थाएँ सुनी जाती हैँ उसी प्रकार यह ( खप्न ) भी स्थानी 
( खप्नद्रश्रा आत्मा ) का अपूव धर्म है । उन स्वाप्न पदार्थांको यह इसी 
प्रकार जाकर देखता है जैसे कि इस लोकमें [ किसी मार्गविशेषके 
सम्बन्धमें ] सुशिक्षित पुरुष [ उस मार्गले जाकर अपने अभीष्ट लक्ष्यपर 
पहुँचकर उसे देखता है ]॥ ८ ॥ 


अपूर्व स्थानिधर्मो हि स्थानिनो | वेस्थानीका अपूर्व धम ही हैं; स्थानी 
द्रष्ट्रेव हि स्वप्नस्यानवतो | अर्थात्‌ खप्नस्थानवळे दरष्टाका ही धर्म 
धर्मः । यथा खर्गनिवासि- दै । जरे कन हु लकात 
मिन्दरादीना। __ ~ | सहृस्राक्षत्वादि धम हैं उसी प्रकार 
नामिन्द्रादीनां उहि रद | खप्नद्र्टाका यह अपूर्व धर्म है । 
तथा स्वप्नध्शाडपूवाञ्य धस । | द्रष्ठाके खरूपके समान यह खत:- 
न खत; सिद्धो द्रष्टुः खरूपवत्‌। | सिद्ध नहीं है । इस प्रकारके अपने 
तानेवंप्रकारापूर्वान्स्वचित्तवि- | पित्तद्वारा कल्पना किये हुए उन 
| कै | धर्माको यह जो खप्न देखनेत्राला 
कल्पानयंस्थानी ऱ्य हे स्थान णि 
है 4. .. | स्थानी है खप्नस्थानमें जाकर देखा 
गत्वा प्रेक्षते । यथवेह लोके करता है; जिस प्रकार इस लोकरे 
सुशिक्षितो देशान्तरमार्गस्तेन | देशान्तरके मार्गके विषयमें सुशिक्षित 


‘+ है ७ 
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मार्गेण देशान्तरं गत्वा | पुरुष उस मार्गसे देशान्तरमें जाकर 
न द हाँके \ || को उ 
तान्पदाथान्पश्यति तहत । दॉके पदार्थोकों देखता है उसी 
पी जा प्रकार [ यह भी देखता है ] | अतः 
तसाद्यथा स्थानिधर्माणां रज्जु- 


A जिस प्रकार स्थानीके धर्म रज्जु-सर्प 
सपमृगतृष्णिक्गादीनामसत्चं तथा | और मृगतृष्णा आदिकी असत्यता है 
स्वप्न इञ्यानामपूर्वाणांस्थानिधमं- उसी प्रकार खप्नमें देखे जानेवाले 
अपूर्व पदार्थोका भी खानिधर्मख ही 
है, अतः वे भी असत्‌ हैं । इसलिये 
स्यासिद्गत्वम्‌ ॥ ८ ॥। खप्नइश्रान्तकी असिद्धता नहीं है॥ ८॥ 


nt on re i] 


त्वमेवेत्यसस्वमतो न स्वप्नदृष्ट | 


स्वप्नमें मनशकलित आर इन्दिययाह्य दोनों ही 
प्रकारके पदार्थ मिथ्या हें 
अपूवत्त्राशङ्का निराकृता | खप्नदशन्तके अपूर्वत्रकी आश- 
क्काका निराकरण कर दिया | अब 
स्वप्नदृष्टान्तस्थ पुनः स्वप्नतुल्यतां | पुन; जाप्रतपदार्थाकी खप्नतुल्यत्ताका 
विस्तृतरूपसे प्रतिपादन करते हुए 
जाग्रद्भेदानां प्रपञ्चयन्नाह - | कहते हैं | 


स्वप्नव त्तावपि त्वन्तश्चेतसा कल्पितं त्वसत्‌ । 
बहिश्रेतागहीत॑ सद्दष्ट वेतथ्यमेतयोः ॥ ९ ॥ 


खप्तावस्थामें भी चित्तके भीतर कल्पूना किया हुआ पदार्थ असत्‌ 
और चित्तसे बाहर [ इन्द्रियोद्वारा ] ग्रहण किया हुआ पदार्थं सत्‌ जान 
पड़ता है; किन्तु इन दोनोका ही मिथ्यात्व देखा गया है ॥ ९ ॥ 


स्वप्नवृत्तावपि स्वप्नस्थानेऽपि| खप्नकी वृत्ति अर्थात्‌ खप्नस्थानमें 

भी चित्तके भीतर मनोरथसे सङ्कल्प 

अन्तञ्चेतसा मनोरथसङ्कगल्पितम- | की हुई वस्तु असत्‌ होती है; क्यों- 
कि वह सङ्कल्पके पश्चात्‌ तत्क्षण 

सत्‌ । सङ्कर्पानन्तरसमकालमेवा- ही दिखायी नहीं. देती । तथा उस 
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दशुनाततत्रैव स्वप्ने बहिश्चेतसा | खप्नावस्थामें ही चित्तसे बाहर चक्षु 
, » | आदिद्वारा प्रहण किये हुए घट 
गृहीतं चक्नुरादिद्वारेणोपरब्धं आदि सत्‌ होते हैं । इस प्रकार खप्न 
असत्य है-रेसा निश्चय हो .जानेपर 
भी उसमें सत्‌-असतूका विभाग देखा 
निश्चितेऽपि सदसद्विभागो इष्टः । | जाता है। किन्तु चित्तसे कल्पना किये 


उमयोरप्यन्तर्व हिञ्वेतःकल्पितयो-| इर इन आन्तरिक और बाह्य दोनों 
ही प्रकारके पदार्थांका मिथ्यात्व 


वेंतथ्यमेब दृष्टम्‌ ॥ ९ ॥ क्षा गया है | ९ ॥ 


9 यज 


घटादि सत्‌ । इत्येवमसत्यमिति 


जायतूमें भी दोनों प्रकारके पदार्थ मिथ्या है 


जाग्रदूदृत्तावपि त्वन्तइचेतसा कल्पितं त्वसत्‌ । 
हिर्चे ०, ८. ० ७ ॥ 

बहिरचेतोगृहीतं सद्युक्त वेतथ्यमेतयोः ॥ १० ॥ 
इसी प्रकार जाग्रदवस्थामें भी चित्तके भीतर कल्पना किया हुआ 


पदार्थ असत्‌ तथा चित्तसे बाहर ग्रहण किया हुआ पदार्थ सत समझा 
जाता है । परन्तु इन दोनोंका ही मिथ्यात्व मानना उचित है || १० ॥ 


सदसताव तथ्यं युक्तस्‌, | इन सत्‌ ओर असत्‌ पदार्थोका 
मिथ्यात्र ठीक ही है; क्योंकि हृदयके 

अन्तबहिञ्चेतःर्का हपतत्वाविशेषा- भीतर या बाहर कल्पित होनेसे उनमें 
कोइ विशेषता नहीं होती । शेष 


दिति व्यार्यातमन्यत्‌ । १० ॥ | सबकी व्याख्या हो चुकी है ॥ १०॥ 


इन मिथ्या पदार्थोंकी कल्पना करनेवाला कोन है ? 
चोदक आह-- | [इसपर ] पूर्वपक्षी कहता है-- 


उभयोरपि वैतथ्यं भेदानां खानयोर्यदि । 
क एतान्बुध्यते मेदान्को वे तेषां विकल्पकः ॥ ११ ॥ 


। चो) 
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यदि [ जागरित और खप्न ] दोनों ही स्थानोंके पदार्थोका मिथ्याल 

है तो इन पदार्थोको जानता कोन है और कौन इनकी कल्पना करने- 
वाला है 27 ॥ ११ ॥ 

खप्नजाग्रत्थानयोभेंदानां यदि | यदि खप्न और जागरित [ दोनों 

सा व ही स्थानों ] के पदार्थोका मिथ्यात्व 

, वेतथ्यं क णतानन्तत्रहिरचेतः- | हे तो चित्तके भीतर या बाहर 

कल्पना किये हुए इन पदाथाँको 

जानता कोन है ? और कोन उनकी 

विकरपकः । स्मृतिज्ञानयोः क | कल्पना करनेवाला है ? तात्पर्य यह 

है कि यदि निरात्मवाद अभीष्ट नहीं 

आलम्बनमित्यभिप्रायः; न| है तो [ यह बताना चाहिये कि] उक्त 

स्मरण ( खप्न ) और ज्ञान (जागरित ) 

चेन्निरात्मवाद इष्टः ॥ ११ ॥ | का आल्म्बन कौन है? ॥ ११ ॥ 


~ CYR पल 


कर्पितान्बुष्यते । को वे तेषां 


इनकी कल्पना करनेवाला और इनका 
साक्षी आत्मा ही हे 


कल्पयत्यात्मनात्मानमात्मा देवः स्वमायया । 


स एव बुध्यते भेदानिति वेदान्तनिश्चयः ॥ १२॥ 
खयंग्रकाश आत्मा अपनी मायासे खयं ही कल्पना करता है और 

वही सब भेदोंको जानता है-यही वेदान्तका निश्चय है || १२ || 
स्वयं स्वमायया स्वमात्मान- स्वयंप्रकाश आत्मा अपनी माया- 


मात्मा देव आत्मन्ये वक्ष्यमाणं | डमे सपादिके समान अपनेमे 
| छ आपहीको आगे बतलाये जानेवाळे 
भेदाकार कल्पयति रज्ज्वादाविब | भेदरूपसे कल्पना करता है और 
खयं ही उन भेदोंको जानता है --- 
इस प्रकार यही वेदान्तका निश्चय 


भेदांस्तद देवेत्येवं वेदान्तनिश्चयः। है । उसके सिवा स्मृति और ज्ञान- 


सपादीन्‌ खयमेव च तान्बुध्यते 
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नान्योऽस्ति ज्ञानस्मृत्याश्रयः । | का कोई और आश्रय नहीं है । 

ह तात्पर्य यह कि बैनाशिकों ( बोद्धों ) 
न च निरास्पदे एव ज्ञानस्सृती के कथनके समान ये ज्ञान और 


वेनाशिकानामिवेत्यभिप्रायः।१२। | स्मृति निराधार नहीं हैं ॥ १२ ॥ 


र 
पदार्थकल्पनाकी विधि 
सङ्कर्पयन्केन प्रकारेण | वह संकल्प करते इए किस 
प्रकार कल्पना करता है ? सो 

कल्पयती त्युच्यते-- बतलाया जाता है-- 


विकरोत्यपरान्मावानन्तश्रित्ते व्यवस्थितान्‌ । 


नियतांश्च बहिश्रित्त एवं कल्पयते प्रभुः॥ १३॥ 
प्रभु आत्मा अपने अन्तःकरणमें [ वासनारूपसे ] स्थित अन्य 
( लौकिक ) भावोको नानारूप करता है तथा बहिश्चित्त होकर पृथिवी 
आदि नियत और अनियत पदार्थोकी भी इसी प्रकार कल्पना करता है ॥ १३ || 
विकरोति नाना करोत्यपरान्‌ | वह चित्तके भीतर आसनारूपसे 
ली किकान्‌ भावान्‌ पदार्थान्‌ स्थित अव्याकृत छोकिक भावा- 
शब्दादीनन्यांश्चान्तश्चित्ते वासना-  राब्दारि पदार्थोको तथा अन्य प्रथिवी 
रुपेण व्यवस्थितानव्याकृतान्‌ | दि नियत और कल्पनाकालमें ही 
नियतांश्च पृथ्व्यादीननियतांश्च | उत्पन होनेवाले अनियत पदार्थोको 
क कोड बहिश्चित्त होकर एवं मनोरथादिरूप 
करपनाकाठान्माहाश्चत्तः सस्तथा- पदार्थाको अन्तश्चित्त होकर विक्वत 
न्तशित्तो मनोरथादिलक्षणा- | करता अर्थात्‌ नाना करता है-इस 
नित्येवं कल्पयति प्रयुरीश्वर | प्रकार प्रमु--ईश्वर अर्थात्‌ आत्मा 

आत्मेत्यर्थः ॥ १३ ॥ कल्पना करता है ॥ १३॥ 

BREEN 
आन्तारिक ओर वाह्य दोनों प्रकारके पदार्थ मिथ्या हैं 

खप्नवच्चित्तपरिकरिपतं सव- खप्नके समान सब कुछ चित्तका 
मित्येतदाशङक्यते। यखाच्चित्त- | ही कल्पना किया हुआ है--इस 
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परिकरिपतेर्मनोरथादिलक्चणेश्चित्त- विषयमें यह शङ्का होती है; क्योंकि 
| केवळ चित्तपरिकल्पित और चित्तसे 

य ही परिच्छेय मनोरथादिसे बाह्य 
परिच्छेब्रेवलक्षण्यं बाद्याना- | पदाधाकी  अन्योन्यपरि्छेबत्वरूप 
विलक्षणता है [ अतः खप्नके समान 


मन्योन्यपरिच्छेद्यत्वमिति । ये मिथ्या नहीं हो सकते ] । 
सा न युक्ताशङ्का । | समाधान-यह राङ्का ठीक नहीं 
है १ [ क्योंकि-- ] 
चित्तकाला हि येऽन्तस्तु हयकालाश्व ये बहिः । 


~ ७ 


कल्पिता एब ते सर्वे विशेषो नान्यहेतुकः ॥ १४ ॥ 
जो आन्तरिक पदार्थ केवळ कल्पनाकाळतक ही रहनेवाले हैं और 
जो बाह्य पदार्थ द्विकाछिक [ अर्थात्‌ अन्योन्यपरिच्छेय ] हैं वे समी 
कल्पित हैं । उनकी विशेषताका [ अर्थात्‌ आन्तरिक पदार्थ असत्य हैं और 
बाह्य सत्य हैं-इस प्रकारकी भेदकल्पनाका ] कोई दूसरा कारण नहीं 
है॥ १४॥ ` 
चित्तकाला हि येऽन्तस्तु | जो आन्तरिक हैं अर्थात्‌ चित्त- 
चित्तपरिच्छेद्राः; नान्यथित्त- | परिच्छेद हैं वे चित्तकाल हैँ; जिनका 
कालव्यतिरेकेण परिच्छेदकः ं चित्तकाल्के सित्रा और की काल 
७ ¢ च्छेदको न्हे काळ 
कालो येषां ते चित्तकाला; । | ‰९ छेदक न हौ उन्हें चित्तक 
कहते हैं । अर्थात्‌ वे केवल कल्पना- 
कल्पनाकाल एवोपलम्यन्त | क समय ही उपलब्ध होते हैं । तया 
इत्यर्थः । दयक्रालाश्च भेदकाला | वाह्य पदार्थ दो काळवाळे-भेदकालिक 
0) यानी अन्योन्यपरिच्छेद्य हैं । जैसे 
अन्योन्यपरिच्छेद्याः । यथा- 


गोदोहनपर्यन्त बेठता हैं; यानी 
गोदोहनमास्ते; यावदास्ते तावद्रां 


जबतक बैठता है तबतक गो दुहता 

त त है और जबतक गो दुहता है तबतक 
दोग्धि यावद्वाँ दोग्धि तावदास्ते । | > हि 

तावानयमेतावान्स इति परस्पर- | है और इतने समयतक बहू रहता है- 


बैठता है । उतने समयतक यह रहता 
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परिच्छेद्परिच्छेदकत्वं बाह्यानां | इस प्रकार बाह्य पदार्थोका परस्पर 
लि _ | परिच्छेय-परिच्छेदकत्व है; अतः वे 
$ अन्त- ` 

RE ते इयकाला दो काळवाळे हैं । किन्तु आन्तरिक 
वित्तकाला बाह्या इयकालाः | ितकालिक और बाहा द्विकाडिक - 
कल्पिता एव ते सर्वे । न बाह्यो ये सब कल्पित ही हैं । बाह्य पदार्थो- 
दयकाळत्वविशेषः कल्पितत्व- | की जो ह्विकालिकत्वरूप विशेषता है 

व्यतिरेके अत्रापि | उड कल्पितत्वके सित्रा किसी अन्य 
© ण 4 च्य 
है न्यिहतुक मेळ. कारणसे नहीं है । इस विषयमें भी 
हि खप्नदशन्तो भवत्येव ॥ १४॥ | स्प्नका इशन्त# है ही ॥ १४॥ 

— AD 
आन्तरिक ओर बाह्य पदार्थोका मेद केवल इन्द्रियजनित है 
अव्यक्ता एव येऽन्तस्तु स्फुटा एव च ये बहिः । 
कल्पिता एव ते सर्वे विशेषस्तिन्द्रियान्तरे ॥ १५ ॥ 
जो आन्तरिक पदाथ हैं वे अव्यक्त ही हैं और जो बाह्य हैं वे स्पष्ट 

प्रतीत होनेवाले है । किन्तु वे सब हैं कल्पित ही | उनकी विशेषता तो 
केवळ इन्द्रियोंके ही मेदमें है ॥ १५ ॥ 

यदप्यन्तरव्यक्तत्वं भावानां चित्तकी वासनामात्रसे अभिव्यक्त 
मनोवासनामात्राभिव्यक्तानां । इए पदार्थोका जो अन्तःकरणे 

तत रिता री अव्यक्तत्व ( अस्फुटत्व ) और बाह्य 
0000 तका न्द्र | चक्कु आदि अन्य इन्द्रियोमे जो 
यान्तरे विशेषो नासो भेदाना- उनका स्फुटत्व है बह विशेषता 
मस्तित्वकृतः स्वप्नेऽपि तथा | पदायोंकी सत्ताके कारण नहीं है, 
किंतहिं ! इन्द्रियान क्योंकि ऐसा ही स्वप्नमें भी देखा 
दशनात्‌ । किंतहि ! इन्द्रियान्तर- जाता है । तो फिर इसका क्या 
कृत एव । अतः कल्पिता एव | कारण है? यह इन्द्रियोके भेदके ही 


अ अर्थात्‌ जाग्रतूके समान खप्नके भी चित्तपरिकल्पित पदार्थ कल्पना- 
कालिक और बाह्य पदार्थ द्विकालिक ही होते हैं; परन्तु वे होते दोनों ही मिथ्या 
हैं । इसी प्रकार जाग्रतमें भी समझो | 


क को 
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जाग्रद्वावा अपि खप्नभाववदिति | कारण है । अतः सिद्ध हुआ कि 


~, 


सिद्वम्‌ ॥ १५॥ 


खप्नके पदाथोके समान जाग्रत्काळीन 
पदार्थ भी कल्पित ही हैं ॥ १५॥ 


Ca Cm 


पदार्थकल्पनाकी मूल जीवकल्पना है 


बाह्याध्यात्मिकानां भावाना- 
मितरेतरनिमित्तनेमित्तिकतया 


बाह्य और आन्तरिक पदार्थोंकी 
परस्पर निमित्त ओर नै मित्तिकरूपसे 
कल्पना होनेमें क्या कारणं है ? सो 


करपनायां किं मूलमित्युच्यते-- | बतलाया जाता हे--- 
जीवं कल्पयते पूर्वं ततो भावान्पृथग्विधान्‌ । 
बाह्यानाध्यात्मिकांशचैन यथाविद्यस्तथास्मृतिः ॥ १ ६॥ 
[ वह प्रभु ] सबसे पहले जीवकी कल्पना करता है; फिर तरह- 
तरहके बाह्य और आध्यात्मिक पदार्थांकी कल्पना करता है | उस जीवका 
जैसा विज्ञान होता है वैसी ही स्मृति भी होती है || १६ ॥ 


जीवं हेतुफरात्मकम्‌; अहं 
करोमि मम सुखदुःखे इत्येवं- 
लक्षणम्‌; अनेबंलक्षण एव शुद्ध 
आत्मनि रञ्जाविब सपं कल्पयते 
पूयम्‌ । ततस्तादर्थ्येन क्रिया- 
कारकफलमेदेन प्राणादीन्नाना- 
विधान्मावान्बाह्यानाध्यास्मिकां- 
इचेच करपते । 

तत्र कल्पनायां को हेतुरि- 


त्युच्यते । योऽसो स्वयंकल्पितो 


सबसे पहले “मैं करता हूँ, मुझे 
सुख-दुःख हूँ? इस प्रकारके हेतु- 
फलात्मक जीतको [ वह प्रभु ] इस- 
से विपरीत लक्षणोंवाले शुद्ध आत्मामें 
रञ्जुमें सर्पके समान कल्पना करता 
है । फिर उसीके लिये क्रिया, कारक 
और फलके भेदसे प्राण आदि नाना 
प्रकारके बाह्य और आध्यात्मिक 
पदार्थोकी कल्पना करता है। | 

उस कल्पनामें क्या हेतु है-इस- 
पर कहा जाता है-यह जो खयं 
कल्पना किया हुआ जीव सब प्रकार- 


जीवः सर्वकल्पनायामधिकृतः स॒ ' की कल्पनाका अधिकारी है, वह जैसी 


मा० 3० ड 
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यथाविद्यः, यादशी विद्या विज्ञान- 
मस्येति यथाविद्यः; तथाविधेव 
स्पृतिस्तस्येति तथास्मृतिर्भवति 
स॒ इति । अतो हेतुकल्पना- 
विज्ञानात्फलविज्ञानं ततो हेतुफल- 
्मृतिस्ततस्तद्दिज्ञानं तदर्थक्रिया- 
कारकतत्फलभेद विज्ञानानि 

तेम्यस्तस्स्मृतिस्तत्स्म्तेश् पुन- 


स्तद्विज्ञानानीत्येवं बाह्यानाच्या- 


त्मिकांश्वेतरेतरनिमित्तनेमित्तिक- 


भावेनानेकधा कल्पयते ॥१६॥ 


विद्यावाला होता है अर्थात्‌ उसकी 
जैसी विद्या यानी विज्ञान होता है वैसी 
ही स्मृति भी होती है । अतः 
बह वैसी ही स्मृतिवाळा होता है । 
इस प्रकार [ अन्नमक्षणादि ] हेतुकी 
कल्पनाके विज्ञानसे ही [ तृप्ति आदि ] 
फळका विज्ञान होता है; उससे [ दूसरे 
दिन भी ] उन हेतु और फलकी स्मृति 
होती है और उस स्मृतिसे उनका ज्ञान 
तथा उनके लिये होनेवाळे [पाकादि] 
कर्म) [ तण्डुलादि ] कारक और उनके 
[तृप्ति आदि] फलभेदके ज्ञान होते हैं | 
उनसे उनकी स्मृति होती है तथा उस 
स्मृतिसे फिर उन [ हेतु आदि ] के 
विज्ञान होते हें । इस प्रकार यह जीव 
बाह्य और आध्यात्मिक पदार्थोकी 
पारस्परिक निमित्त-नेमित्तिकसाबसे 
अनेक प्रकार कल्पना करता है ॥ १ ६॥ 


जीवकल्पनाका हेतु अज्ञान है 


तत्र जीवकरपना सर्वकल्पना- 


यहाँतक जीवकल्पना ही सब 


मूलमित्युक्तं सेव जीवकल्पना कल्पनाओंका मूळ है-यह कहा गया; 


किंनिमित्तेति दृष्टान्तेन प्रति- निमित्ते ! 


पादयति-- 


अनिश्चिता यथा र्ञ्जुरन्धकारे विकल्पिता 
© वे 
सपधारादिभिभोवेस्तद्ठदात्मा 


किन्तु वह जीव-कल्पना है किस 
-इस बातका दष्टान्तसे 
प्रतिपादन करते है--- 


विकल्पितः ॥ १ ७॥ 
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जिस प्रकार [ अपने स्वरूपसे | निश्चय न की हुई रज्जु अन्धकार- 
में सप-धारा आदि भावोसे कल्पना की जाती है उसी प्रकार आत्मामें भी 
तरइ-तरहकी कल्पनाएँ हो रही हें ॥ १७॥ 


यथा ठोके स्वेन रूपेणानिश्चि- 
तानवधारितैवमेवेति रज्जुमेन्दा- 
न्धकारे किं सपे उदकधारा 
दण्ड इति वानेकथा विकल्पिता 
भवति पूर्व स्वरूपा निश्चयनिमित्तम्‌ 
यदि हि पूरव मेव रञ्जुः स्वरूपेण 
निश्चिता स्यात्‌; न सर्पादिवि- 
कल्पोऽभविष्यद्‌ यथा स्वहस्ता- 
जुल्यादिषु, एष 
तद्ददेतुफलादिसंसारधर्मानथवि- 
रक्षणतया स्वेन विशुद्धविज्ञसि- 
मात्रसत्ताद्वयरूपेणानि थितत्वा- 
जीवप्राणाद्यनन्तभावभेदेरात्मा- 
विकल्पित इत्येष सर्वोपनिषदां 
सिद्धान्तः ॥ १७ ॥ 


दृष्टान्तः । 


जिस प्रकार अपने खरूपसे 
अनिश्चित अर्थात्‌ यह ऐसी ही है- 
इस प्रकार निर्धारण न की हुई रञ्जु 
मन्द्‌ अन्धकारमें 'यह सर्प है !? “जल- 
की धारा है ?? अथवा 'दण्ड है ११ 
इस प्रकार-पह केसे खरूपका निश्चय 
न होनेके कारण-अनेक प्रकारसे 
कल्पना की जाती है; यदि रज्जु 
पहले ही अपने खरूपसे निश्चित हो 
तो उसमें सर्पोदिका विकल्प नहीं हो 
सकता, जैसे कि अपने हाथकी अँगुळी 
आदिमें [ ऐसा कोई विकल्प नहीं 
होता ] । यह एक दृष्टान्त है । इसी 
तरह हेतु-फलादि सांसारिक धर्मरूप 
अनर्थसे विलक्षण अपने विशुद्ध 
विज्ञसतिमात्र अद्वितीय सत्ताखरूपसे 
निश्चित न होनेके कारण ही आत्मा 
जीव एवं प्राण आदि अनन्त विभिन्न 
भावांसे विकल्पित हो रहा है-यही 
सम्पूर्ण उपनिषदोंका सिद्धान्त है। १७। 


अज्ञाननिवात ही आत्मज्ञान है 
निश्चितायां यथा रञ्ञ्वां विकल्पो विनिवतेते । 
रञ्जुरेवेति चाद्वैतं तद्वदात्मविनिश्चयः ॥ १८॥ 


१०० 
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जिस प्रक्रार रज्जुका निश्चय हो जानेपर उसमें [ सर्पादिका ] 
विकल्प निवूत्त हो जाता है तथा “यह रञ्जु ही है? ऐसा अद्वैत निश्चय 
होता है उसी प्रकार आत्माका निश्चय है ॥ १८ ॥ 


रज्जुरेवेति निश्चये सर्ववि- 
कल्पनिवृत्तो रज्जुरेवेति चाडेतं 
यथा तथा “नेति नेति” ( बृ० 
उ० ४। ४ । २२ ) इति सर्व- 
संसारधमेशून्यप्रतिपादकशास्त्रज- 
नितविज्ञानसर्यालोककृतात्मवि- 
निश्चयः “आत्मैवेदं सवम्‌” 
( छा० उ० ७।२५।२) 
“अपूर्वमनपरमनन्तरमवाम्‌” 
( बृ. 3० २ । ५ । १९) 
“सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः” ( मु० 
उ० २ । १ । २ ) “अजरोऽमरो 
5मृतो$भय!!? (बू उ०४। ४ । 
२५)“एक एवाद्यः”इति।।१८॥। 


“यद्द रञ्जु ही है? ऐसा निश्चय 
होनेसे सर्पादि विकल्पकी निवृत्ति 
हो जानेपर जिस प्रकार “यह रज्जु 
ही है? ऐसा अद्वैत-भाव हो जाता 
है उसी प्रकार “नेति-नेति” इस 
सवेसंसारधर्मशून्य आत्माका प्रति- 
पादन करनेवाले शा्रसे उत्पन्न हुए 
विज्ञानरूप सूर्यके प्रकाशसे आत्माका 
ऐसा निश्चय होता है कि “यह सब 
आत्मा ही है?' “बह कारण-कार्यसे 
रहित और अन्तर्बाह्यशून्य है?? ““बाहर- 
भीतरसे ( कार्य-कारण दोनों दृश्ियों- 
से ) अजन्मा है? “वह जराशून्य 
अमर, अमृत और अभय है”? तथा 
“वह एक अद्वितीय ही है?” ॥ १ ८॥ 


SD —— 


यद्यात्मेक एवेति निश्चय; 
कथं प्राणादिमिरन्तैर्मावै रेतेः 
संसारलक्षणेर्विकल्पित इति, 


उच्यते, श्ृणु-- 


यदि यह बात निश्चित है कि 
आत्मा एक ही है तो वह इन 
संसाररूप ग्राणादि अनन्त भावोंसे 
कैसे त्रिकल्पित हो रहा है ? 
सो इस विषयमै कहा जाता 
है, सुनो --- 


विकत्पकी मूल माया हे 


प्राणादिमिरनन्तेश्व 


आवेरेतेर्विकल्पितः । 


मायेषा तस्य देवस्य यया संमोहितः स्वयम्‌ ॥ १ ९ ॥ 
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यह जो इन प्राणादि अनन्त भावोंसे विकल्पित हो रहा है सो यह 
उस प्रकाशमय आत्मदेवकी माया ही है, जिससे कि वह खयं ही मोहित 


हो रहा है ॥ १९॥ 

मायेषा तस्यात्मनो देवस्य । 
यथा मायाविना विहिता माया 
गगनमतिविमलं कुसुमिते! 
सपलाशैस्तरुभिराकीणमिव करोति 
तथेयमपि देवस्य माया ययायं 
खयमपि मोहित इव मोहितो 
भवति । “मम माया दुरत्यया’’ 
(गीता ७। १४) इत्युक्तम्‌ ।। १९॥ 


यह उस आत्मदेवकी माया है । 
जिस प्रकार मायावीद्वारा प्रयोग की 
हुई माया अति निर्मल आकाशको 
पल्लवयुक्त पुष्पित पादपोंसे परिपूर्ण 
कर देती है उसी प्रकार यह भी 
उस देवकी माया है जिससे कि यह 
खय॑ भी मोहित इएके समान मोह- 
प्रस्त हो रहा है । “मेरी मायाका पार 
पाना कठिन है! ऐसा [ भगवानूने ] 
कहा भी है । १९ ॥ 


< 
मूलतत्तसम्बन्धी विभिन्न मतवाद 
पाण इति प्राणविदो भूतानीति च तद्विदः । 
गुणा इति गुणविदस्तत्त्वानीति च तद्विदः ॥ २०॥ 
प्राणोपासक कहते हैं--“प्राण ही जगतका कारण है ।? भूतशञो 


( ्रत्यक्षवादी चार्वकादि ) का कथन है--'[ पृथिवी आदि ] चार भूत 
ही परमार्थ हैं ।? गुणोंको जाननेवारे [ सांख्यवादी ] कहते हैं-“पुण ही 
सृष्टिके हेतु हैं ।? तथा तत्त्वज्ञ ( शैव ) कहते हैं--'[ आत्मा, अविद्या 
और शिव---ये तीन ] तत्त्व ही जगतके प्रवतक हैँ? | २० ॥ 

पादा इति पादविदो विषया इति तद्विदः । 

लोका इति लोकविदो देवा इति च तद्विदः ॥ २१॥ 


पादवेत्ता कहते हैं--४विश्व आदि पाद ही सम्पूर्ण व्यवहारके हेतु हैं ।?: 
[ वात्स्यायनादि ] विषयज्ञ कहते है--'शब्दादि विषय ही सत्य वस्तु हैं |! 
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लोकवेत्ताओ ( पौराणिको ) का कथन है--“लोक ही सत्य हैं ।? तथा 
देवोपासक कहते हैं--'इनद्रादि देवता ही सिके सञ्चालक है? २१॥ 
वेदा इति वेदविदो यज्ञा इति च तद्विदः । 
भोक्तेति च भोक्ठविदो भोञ्यमिति च तद्विदः ॥ २२ ॥ 
वेदज्ञ कहते हैं---'ऋगादि चार वेद ही परमार्थ हैं ।? याज्ञिक 
कहते हैं--“यज्ञ ही संसारके आदिकारण हैं |” भोक्ताको जाननेवाळे 
भेक्ताकी ही प्रधानता बतलते हैं तथा भोज्यके मर्मज्ञ ( सूपकारादि ) 
मोञ्यपदार्थोकी ही सारवत्ताका प्रतिपादन करते हैं || २२ ॥ 
सूक्ष्म इति सूक्ष्मविदः स्थूल इति च तहिदः । 
मूते इति मूर्तविदोऽमूते इति च तद्विदः ॥२३॥ 
सूक्षमवेत्ता कहते है---“आत्मा सूक्ष्म ( अणु-परिमाण ) है |? स्थूळवादी 
( चार्वाकादि ) कहते हैं--'वह स्थूळ है ।? मू्तवादी ( साकारोपासक ) 
कहते हैं-“परमार्थ वस्तु मूर्तिमान्‌ है । तया अमूर्तवादियो ( शून्यवादियों ) 
का कथन है कि वह मूत्तिहीन है ॥ २३ ॥ 


काल इति काळबिदो दिश इति च तद्विदः । 


वादा इति वादविदो भुबनानीति तद्विदः ॥ २४॥ 
कालज्ञ ( ज्योतिषी लोग) कहते हैं--'काळ ही परमार्थ है ।? 
दिशाओंके जाननेवाळे ( खरोदयशा्री ) कहते हैं--५दिशाएँ ही सत्य 
वस्तु हैं |? वादवेत्ता कहते है--'[ धातुवाद, मन्त्रवाद आदि ] वाद ही 
सत्य वस्तु हैं |? तथा भुवनकोषके ज्ञाताओंका कथन है कि भुवन ही 
परमार्थ हैं ॥ २४ ॥ 
मन इति मनोविदो बुडिरिति च तद्विदः । 
चित्तमिति चित्तबिदो धमीधमौ च तद्विदः ॥ २५॥ 
मनोत्रिद्‌ कहते हैं-_'मन ही आत्मा है”, बौद्धोंका कथन है-“बुद्धि 


ही आत्मा है?, चित्तज्ञोंका विचार है--'चित्त ही सत्यवस्तु है? तथा 
धर्माघर्मवेत्ता ( मीमांसक ) धर्माधमंको ही परमार्थ मानते हैं ॥ २५ ॥ 
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पञ्चविंशक इत्येके षड़विंश इति चापरे । 
एकत्रिशक इत्याहुरनन्त इति चापरे ॥२६॥ 
कोई ( सांख्यवादी ) पच्चीस तत्त्वोको, कोई ( पातझलमतावलम्बी ) 


छब्बीसोंको और कोई ( पाशुपत ) इकतीस तच्वोंको सत्य मानते हैं तथा 
अन्य मतावलम्बी परमार्थको अनन्त भेदोंवाला मानते है ॥ २६ ॥ 


लोकाँछोकविद्‌ः प्राहुराश्रमा इति तद्विदः । 


ख्रीपुंनपुंसकं ज्ञः परापरमथापरे ॥२७॥ 
लौकिक पुरुष लोकानुरञ्जनको और आश्रमवादी आश्रर्मोको ही 
प्रधान बतळाते हैं । लिङ्गवादी ख्रीलिङ्ग, ऐँल्लिङ्ग और नपुंसकलिज्ञोंको 
तथा दूसरे लोग पर और अपर ब्रह्मको ही परमार्थ मानते हैं ॥ २७ ॥ 
सृष्टिरिति सृष्टिविदो लय इति च तद्विदः । 
स्थितिरिति स्थितिविदः सर्वे चेह तु सर्वदा ॥ २८॥ 
सृध्वित्ता कहते हैं--“सुष्टि ही सत्य है?) लपवादी कहते हैं-“छय 
ही परमार्थ वस्तु है? तथा स्थितिवेत्ता कहते हैं---“स्थिति ही सत्य है ।! इस 
प्रकार ये [ कहे हुए और बिना कहे इए | सभी वाद इस आत्मतत्त्वमें 
सत्रैदा कल्पित हैं ॥ २८ ॥ | 
प्राणः प्राज्ञो बीजात्मा। प्राण बीजखरूप प्राज्ञको कहते हे । 


तत्कार्यमेदा हीतरे ख्थित्यन्ता: । डा कह तट के 

, ८-8 | उसीके कार्यभेद ह, सम्पूर्ण प्राणियो- 
अन्ये च सर्वे लौकिकाः स्वे- |. परिकल्पित अन्य संब लौकिक- 
प्राणिपरिकल्पिता मेदा रज्ज्वा- | धर्म रज्जुमें सर्पे समान उन 


मिव सर्पादयः तच्छून्य आत्म- विंकल्पोंसे शून्य आत्मामें आत्म- 
NR RPDS SESS 


# प्रधानः महत्तत्व, अहंकार) पञ्चतन्मात्रा) पाँच शानेन्द्रियाँ) पाँच कर्मेन्द्रियाँ) 
पाँच विषय और मन- थे सांख्यवादियोंके पच्चीस तत्व हैं; योगी इनके सिवा 
छब्बीसबौँ तत्त्व ईश्वर मानते हैं और पाशुपतोंके मनमें इन पच्चीस तत्तोंके 
अतिरिक्त राग, अविद्या; नियति, काळ; कला और माया--ये छः तत्त्व और हैं।. 


१०४ माण्ड्क्योपनिषद्‌ [ गौ० का० 
“कई टेक टक sine oom cmon oon. "या 2 oon. wef SD ise 52200. Ss 


न्यात्मखरूपानिश्चयहेतोरविद्यया | खरूपके अनिश्चयके कारण अविद्यासे 
कल्पिता इति पिण्डीकृतोऽर्थः । | कल्पना किये गये हैं--यहृ इन 


दिः्ोकानां : „+४९ | लोकोंका समुदायार्थ है । प्राणादि 
प्राणादिश्होकानां अत्येक पदाथ छोकोंके प्रत्येक पदार्थके ब्याझ्यान- 


व्याख्याने ५ फल्युप्रयाजनत्वा- | का अत्यन्त अल्प प्रयोजन होनेके 
त्सिद्वपदाथत्वाच यत्नो न कारण तथा वे सिद्ध पदार्थ हैं इस- 
कृतः ॥। २८॥ लिये प्रयत्न नहीं किया || २८ ॥ 


SD ७ 2 
कि बहुना--- । अधिक क्या £--- 
यं भावं दशंयेद्यस्य तं भावं स तु पश्यति । 
तं चावति स भूत्वासो तद्ग्रहः समुपैति तम्‌ ॥ २६॥ 
[ गुरु ] जिसे जो मात्र दिखला देता है वह उसीको आत्मखरूपसे 
देखने लगता है तथा इस प्रकार देखनेवाळे उस व्यक्तिकी वह भाव तद्रूप 


होकर रक्षा करने लगता है । फिर उस ( भाव ) में होनेवाळा अभिनिवेश 
उस [ के आत्मभाव ] को प्राप्त हो जाता है ॥ २९ | 


ग्राणादीनामन्यतमयुक्तमचुक्तं जिसका आचार्य अथवा कोई 
अन्य आप्त पुरुष जिसे प्राणादिमेंसे 
किसी कहे इए अथवा किसी बिना 
चार्याऽन्यो वाप्त इदमेव तत्वमिति | कहे इए अन्य भावको भी “्यही 
परमार्थ तत्त्व है? इस प्रकार दिखा 
देता है वह उसी भातको आत्मभूत 
सहमिति वा ममेति वा । तं च | इभा देखता है [ और समझता है 
कि- ] “मैं यही हूँ? अथवा “यही 

द्रष्टर स भावोऽवति यो दर्शितो मेरा खरूप है? | तथा उस द्रष्टाकी 
व्य नि र भी, जो भाब उसे दिखलाया गया 
भावो5सो भूत्वा रक्षति । स्वेना- batter we 
त्मना सवतो निरुणद्धि । ! अर्थात्‌ उसे सब प्रकार अपने खरूप- 


वान्यं मावं पदार्थं दशयेद्यस्या- 


स त मावमात्मभूतं पश्यत्यय- | 


शां० भा० | 


बेतथ्यप्रकरण 
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तसिन्ग्रहस्तदग्रहस्तद्‌भिनिवेशः । | से निरुद्ध कर देता है। उसी भावमें 


इदमेव त्वमिति स तं ग्रहीतार- 


मुपेति । तस्यात्ममावं निगच्छ- 
_ तीत्यर्थः ॥ २९ ॥ 


जो प्रह-आग्रह अथोत्‌ “यही तत्त्व 
है? इस प्रकारका अभिनिवेश है 
चह उस भावके ग्रहण करनेवालेको 
प्राप्त होता है, अर्थात्‌ उसके आत्म 
स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ॥२९॥ 


RE ~ . आण 
आत्मा सर्वाधिष्ठान है ऐसा जाननेवाला ही परमार्थदर्शी है 


एतेरेषोऽपृथग्भावे डु 


पृथगेवेति 


लक्षितः । 


एवं यो वेद तत्त्वेन कल्पयेत्सोऽविशङ्कितः ॥ ३० ॥ 


[ इस प्रकार सबका अधिष्ठान होनेके कारण ] इन प्राणादि अपृथक्‌ 
भावोंसे [ प्रथक्‌ न होनेपर भी अज्ञानियोद्वारा ] वह आत्मा भिन्न ही माना 
गया है । इस बातको जो वास्तबिकरूपसे जानता है वह निःशंक होकर 
[ वेदार्थकी | कल्पना कर सकता है ॥ ३० ॥ 


एतेः 
ऽपृथम्मूतेरपथम्मावेरेष आत्मा 
रज्जुरिव सरपादिबिकस्पनारूपेः 
पृथगेवेति छलश्षितोऽभिलक्षितो 
निश्चितो मूढेरित्यर्थः । विवेकिनां 
तु रज्ज्वामिव कल्पिता! सपोदयो 
नात्मव्यतिरेकेण प्राणादयः 
सन्तीत्यभिप्रायः “इदं सवं 
यदयमात्मा” ( ब्‌०३० २।४। 
६, ४ । ५। ७) इति श्रुतेः । 

एवमात्मव्यतिरेकेणासच्चं 
रज्जुसपेवदात्मने कल्पिताना- 


प्राणादिभिरात्मनो- 


रञ्जुमें कल्पित सर्पादि भावोसे 
रज्जुके समान यह आत्मा अपनेसे 
अपृथग्भूत प्राणादि अपुथग्भावोसे 
एथक ही है-ऐसा मूर्खोको लक्षित-- 
अभिळक्षित अर्थात्‌ निश्चित हो रहा 
है | विवेकियोंकी इश्टिं तो “यह 
जो कुछ है सब आत्मा ही है” इस 
कृतिके अनुसार रज्जुमें कल्पित 
सर्पादिके समान ये प्राणादि आत्मा- 
से भिन्न हैं ही नहीं-ऐसा इसका 
तापर्य है | | 

इस प्रकार रञ्जुमें कल्पित सर्पके 
समान जो आत्मामें कल्पित पदार्थाः 
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मात्मानं च केवलं निर्विकल्पं 
थो वेद तच्वेन श्रुतितो युक्तितश्र 
सोऽविशङ्कितो वेदार्थ विभागतः 
कर्पयेत्कल्पयतील थः-इद मेवं - 
परं वाक्यमदोऽन्यपरमिति । न 
ह्यनध्यात्मविद्रेदाञ्ज्ञातुं शक्नोति 
तत्ततः । “न द्यनध्यात्मवित्कथि- 
स्करियाफल्चपाइनुते” ( मनु 
६ । ८२ ) इति हि मानवं 
बचनम्‌ ॥ ३० ॥ 


का आत्माके सिवा असत्यत्व समझता 
है तथा आत्माको श्रुति और युक्तिसे 
परमार्थतः निर्विकल्प जानता है वह 


निःशंक होकर वेदार्थकी “यह वाक्य 


इस अर्थका प्रतिपादन करनेवाला 
है और यह अन्यार्थपरक है? इस 
प्रकार विभागपूर्वक कल्पना कर 
सकता है-यह इसका तात्पर्य है । 
जो अध्यात्मतत्तको नहीं जानता 
वह पुरुष तत्त्वतः वेदोंको भी नहीं 
जान सकता । “अध्यात्मतत्तको न 
जाननेवाला पुरुष किसी भी कर्मफल- 
को प्राप्त नहीं करता” ऐसा मनुजी- 
का भी वचन है || ३० ॥ 


ट्रेतका असत्यत्व वेदान्तवेद्य है 


यदेतद्द्वेतस्यासच्चमुक्त युक्ति- 


तस्तदेतद्ेदान्तप्रमाणावगत- 
मित्याह-- 
खप्नमाये यथा हृष्टे 


यह जो युक्तिपूर्वक द्वैतकी 
असत्यता बतलायी है वह वेदान्त- 
प्रमाणसे जानी गयी है-इस आइायसे 
कहते है-- 
गन्धर्वनगरं यथा । 


तथा विश्वमिदं इष्टं वेदान्तेषु विचक्षणैः ॥ ३ १ ॥ 


जिस प्रकार खप्न और माया देखे गये हैं तथा जैसा गन्धर्व नगर 
जाना गया हे उसी प्रकार विचक्षण पुरुषोंने वेदान्तोमें इस जगतको 


देखा है ॥ ३१ ॥ 
खमश्च माया च खम्ममाये 


अविवेकी पुरुषोंद्वारा खप्न और 


असढ्रत्वात्मिः; असत्यो सड- | माया, जो असदस्तुरूप अर्थात्‌ 
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स्त्वात्मिके इव रक्ष्येते 
अविवेकिमिं। यथा च प्रसारित- 
पण्यापणगुहग्रासादख्नीपुंजनपद- 
व्यवहाराकीर्णमिव गम्धर्वनगरं 
इञ्यमानमेव सदकसादभावतां 
गतं ष्टम्‌, यथा च खम्ममाये 
इष्टे असद्रूपे, तथा विश्वमिदं दवतं 
समस्तमसदूृष्टम्‌ । 


क्वेत्याह-वेदान्तेषु । “नेह 
नानास्ति किंचन” (क०उ० २।१। 
११बू० उ०४।४। १९) इन्द्रो 
मायाभिः” (बृ० उ० २।५।१९) 
“आत्मैवेदमग्र आसीत्‌” (०३० 
१। ४। १७) “ब्रह्म वा इदमग्र आ- 
सीत्‌''(ब्ू०उ०१।४।१ ०)" द्विती 
यादे भयं मवति” (बृ 3० १।४। 
२) “न तु तद॒द्वितीयमस्ति/ 
( बू० 3० ४। २ । २३ ) “यत्र 
त्वस्य सवेमात्वेवाभूत?” ( बृ० 
उ०४।५। १५) इत्यादिषु 
विचक्षणेनिपुणतरवस्तुदर्शिमिः 
पण्डितरित्यथ; 


““तुम!श्वश्रनिभ॑ इष्टं वर्षेबुदू- 


बुंदसंनिभम्‌ । नादाग्राथं सुखा- 


असत्य हैं, सद्दस्तुरूप देखे जाते हैं। 
जिस प्रकार विस्तृत दूकान, बाजार, 
गृह, प्रासाद और नगरनिवासी त्री- 
पुरुषोंके व्यवहारसे भरपूर-सा गन्धवे- 
नगर देखते-ही-देखते अकस्मात्‌ 
अभावको ग्राप्त होता देखा गया है, 
और जिस प्रकार ये स्वप्न और माया 
असरूप देखे गये हैं, उसी प्रकार 
यह विश्व अथोत्‌ समस्त द्वैत असत्‌ 
देखा गया है । 


कहाँ देखा गया है ? इसपर 
कहते हैं-वेदान्तोमें । “यहाँ नाना 
कुछ नहीं है” 'इन्द्रने मायासे?? 
“पहले यह आत्मा ही थी? 
“पहले यह ब्रह्म ही था” ““दूसरे- 
से निश्चय भय होता है?” “'उससे 
दूसरा कोई नहीं है?” “यहाँ इसके 
लिये सब आत्मा ही हो गया है” 
इत्यादि वेदान्तोंमें विचक्षण अर्थात्‌ 
निपुणतर वस्तुदर्शी पण्डिताँद्वारा 
देखा गया है--यह इसका 
तात्य है । 

“यह जगत्‌ अँचेरे गढ़ेके समान 
और वर्षकी बूँदके सदृश नाशप्राय, 
सुखसे रहित और नाशके . अनन्तर 
अभावको प्राप्त हो जानेवाला देखा 
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द्वीन॑ नाशोत्तरमभावगम्‌” इति | गया है”---इस व्यासस्म्रतिसे भी 


व्यासस्मृतेः ।। ३१ ॥ 


यही बात प्रमाणित होती है ॥३ १॥ 


परमार्थ क्या है ? 


प्रकरणाथापसंहारार्थाऽयं 
शोकः । यदा वितथं हेतमात्मे- 


वैकः परमार्थतः संस्तदेदं निष्पन्नं 


भवति सर्वोऽयं लोकिको वेदिकश्च 


च्यवहारोऽविद्याविषय एवेति । 
तदा--- 


यह ( आगेका ) शलोक इस 
प्रकरणके विषयका उपसंहार करनेके 
लिये है । जब कि दैत असत्‌ है 
और एकमात्र आत्मा ही परमार्थतः 
सत्‌ है तो यह निश्चित होता है कि 
यह सारा लौकिक और वैदिक 
व्यवहार अविद्याका ही विषय है । 
उस अवस्थामे-- 


न निरोधो न चोत्पत्तिन बडो न च साधकः । 
न सुसक्षुने वै मुक्त इत्येषा परमार्थता ॥३२॥ 


न प्रलय है, न उत्पत्ति है, न बद्ध है, न साधक है, न मुमुक्षु है 
और न मुक्त ही है--यही परमार्थता है ॥ ३२ ॥ 


न निरोधः-निरोधनं निरोधः 
प्रलयः, उत्पत्तिजननम्‌, बद्धः 
संसारी जीवः, साधकः साधन- 
वान्मोक्षस्य, गुगुक्चुर्माचनाथी, 
मुक्तो विगुक्तवन्धः । उत्तत्ति- 
प्रलययोरभावाद्वद्वादयो न 


सन्तीत्येषा परमार्थता । 
कथमुत्पत्तिप्रठययोरमावः, 
अ. 
इत्युच्यते, देतस्यासत्त्वात्‌ । “यत्र 


न निरोध है । निरोधनका नाम 
निरोध यानी प्रलय है , उपत्ति- 
जननको, बद्ध-संसारी जीवको, 
साधक मोक्षके साधनवालेको, मुमुक्षु 
मुक्त होनेकी इच्छावालेको और मुक्त 
बन्धनसे छूटे हुएको कहते हैं । 
उत्पत्ति और प्रल्यका अभाव होनेके 
कारण ये बद्ध आदि भी नहीं है-- 
यही परमार्थता है | - 

उत्पत्ति और प्रलयका अभाव 
किस प्रकार है ? इसपर कहा जाता 
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हि हेतमिव भवति” ( बृ०३० २ है-द्वैतकी असत्यता होनेके कारण 
४।१४) “य इह नानेव पञ्यति' ' | [ इनकी भी सत्ता नहीं है ] । 
oe १ | १ ०१ १ १ ) ह्य “जहाँ देत-जैसा होता है धजो 
वेदं सवम्‌ (छा ० उ० ७।२५।२) बही. आ वळता हे. याह 
“अहावेद सवम्‌” ( तुसिहोत्तर० | = | 
७) “एकमेवाद्वितीयम्‌” (छा० | पन आत्म ही है” “यह सब नर 
ही है? “एक ही अद्वितीय” ८यह 


उ० ६। २। १) “इदं सर्वे 

यदयमात्मा” (बू० उ० २ । | जो कुछ है सब आत्मा है” इत्यादि 

४। ६, ४ । ५। ७ ) इत्यादि- | अनेकों श्रुतियोंसे दैतकी असत्यता 
सिद्ध होती है । 


नानाश्रुतिभ्यो हेतस्थासत्त सिद्धम्‌। 
सतो ह्यत्पत्तिः प्रठयो बा | उत्पत्ति अथवा प्रळय सत्‌की ही 
हो सकती है, शशश्रज्ञादि अस- 


इस्तुकी नहीं हो सकती । इसी 
प्रकार अद्वैत वस्तु भी उत्पन्न या 
लीन नहीं होती । जो अद्वय हो 
बह उत्पत्ति-प्रलयवान्‌ भी हो-यह 
तो सर्वथा विरुद्ध है । | 

इसके सिवा जो प्राणादिरूप 
द्वैतव्यनहार है वह रज्जुमें सर्पके 
समान आत्मामें ही कल्पित है-यह 
बात पहले कही जा चुकी है । रञ्जु- 
सर्पादिरूप मनोविकल्पकी भी रज्जुमे 
उत्पत्ति या प्रलय नहीं होती । 
रञ्जुसर्पकी उत्पत्ति या प्रच्य न तो 
मनमै ही होती है और न [ मन 
और रञ्जु ] दोनांहीमें । इसी प्रकार 
द्वैतका मनोमयत्व भी समान ही है, 


स्यान्नासतः शशविषाणादेः । 
नाप्यद्वेतमुत्पधते लीयते वा | 


अद्वयं चोत्पत्तिप्रलयवच्चेति विश्र- 
तिषिद्धम्‌ । 

यस्तु पुनर्डेतसंव्यवहारः स 
रज्जुसपवदात्मनि ग्राणादिलक्षणः 
कल्पित इत्युक्तम्‌ । न हि मनो- 
विकल्पनाया रज्जुसर्पादि- 
लक्षणाया रज्ज्वां प्रलय 
उत्पत्तिवा । न च मनसि 
रज्जुसरपस्योत्पत्तिः प्रयो वा न 
चोभयतो वा । तथा मानसत्वा- 
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बिशेषाद्द्वेतस्य । न्‌ हि नियते 
मनसि सुषुप्ते बा इतं गृह्यते । 
अतो मनोविकल्पनामात्रं 


देतमिति सिद्धम्‌ । तसात्प्वक्त 
हतस्यासच्तान्निरोधाद्यमावः 
परमार्थतेति । 


यद्येवं द्वैतामावे शा्रव्यापारो 
नादेते विरोधात्‌ । 


शून्यवादाशङ्का 
त्षिवत्तंनञ्च र 
तथा च सत्यद्वतख 
वस्तुत्वे प्रमाणाभावाच्छ्न्यवाद- 
प्रसङ्गः, द्वेतस्य चाभावात्‌ । 


न; रज्जुसर्पादिविकल्पनाया 
निरास्पदत्वाल्ुपपत्तिरिति प्रत्यु- 
क्तमेतत्कथसुञ्जीवयसीत्याह-- 
रज्जुरपि सवेविकन्पस्यास्पदभूता 
विकऋस्पितेवेति 
पत्तिः । 


न, विकरपनाक्षयेऽविकल्पि- 
तस्याविक़ल्पितत्वादेव सच्चोप- 


दृष्टान्तानुप- 


क्योंकि मनके समाहित अथवा सुषुप्त 
हो जानेपर द्वैतका ग्रहण नहीं होता । 
अतः यह सिद्ध हुआ कि दैत 
मनकी कल्पनामात्र है । इसलिये 
यह ठीक ही कहा है कि द्वेतकी 
असत्यता होनेके कारण निरोधादि- 
का अभाव ही परमार्थता है । 
पूर्व ०-यदि ऐसा है तो शाख्रका 
व्यापार द्वेतका अभाव प्रतिपादन 
करनेमें ही है, अद्वेत-बोधमे नहीं; 
क्योंकि इससे विरोध आता है।# ऐसी 
अवस्थामै अद्वेतके वस्तुत्वमें कोई 
प्रमाण न होनेके कारण झून्यवादका 
प्रसंग उपस्थित हो जाता है; क्योंकि 
द्वैतका तो अभाव ही है । 
सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योकि रज्जु-सपोदि विकल्पका 
निराधार होना सम्भव नहीं है-इस 
प्रकार पहले निराकरण कर दिये 
जानेपर भी इसी शंकाको फिर क्यों 
उठाता है ? इसीपर [शून्यवादी] कहता . 
है-“सपेख्रमकी अघिष्ठानभूता रज्जु 
भी कल्पिता ही है । इसलिये यह 
दृष्टान्त ठीक नहीं है |? 
पिद्धान्वी-नहीं, कल्पनाका 
क्षय हो जानेपर अविकल्पित आत्मा- 


_ * क्योंकि द्वैतका अभाव प्रतिपादन करनेसे ही यह नहीं समझा जा 
सकता कि शास्त्रको अद्वेतकी सत्ता अभीष्ट है । 
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पत्तेः । रज्जुसपंवदसच्वमिति | की सत्ता उसके अविकाःपतत्वके 


चेत्‌ ? न, एकान्तेनाविकल्पि- 


तत्वादविकल्पितरञ्ज्वंश्चवत््राक्‌ 
सर्पाभावविज्ञानात्‌ | विकल्प- 


यितुश्च प्राग्विकल्पनो त्पत्तेः 
सिद्धत्वाभ्युपगमादसत्त्वानुप- 
पत्तिः । 

कथं पुनः स्वरूपे व्यापाराभावे 
शास्रस्य देतविज्ञान निवतेकत्वम्‌ ? 

नेष दोषः । रज्ज्वां सपोदि- 
दवेतस्याविद्याध्यस्त- 
स्वात्‌ । कथम्‌ ? सुख्यहं दुःखी 
सूदो जातो सृतो जीणो देहवान्‌ 
पञ्यामि व्यक्तोऽव्यक्तः 


वदात्मनि 


कर्ता 
क्षीणो 
वृद्धो$हं ममेत इत्येवमादयः सर्व 
आत्मन्यध्यारोप्यन्ते । आस्सै- 


फली . संयुक्तो वियुक्तः 


कारण ही सम्भव हो सकती है । 
यदि कहो कि रज्जु-सर्पके समान 
उसकी असत्ता है, तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि वह 
अविकल्पित रज्जु-अंशके समान 
सर्पाभावके विज्ञानके पहलेसे ही 
सवथा अत्रिकल्पितलूपसे बिद्यमान 
है । इसके सिवा, जो विकल्पना 
करनेवाला होता है उसे विकल्पकी 
उत्पत्तिसे पहले ही बिद्यमान स्वीकार 
करनेके कारण उसकी असत्ता नहीं 
मानी जा सकती । 

पूर्व०-किन्तु आत्मखरूपमें 
प्रमाणकी गति न होनेपर भी शास्र 
दवैतविज्ञानका निवर्तक कैसे है १ 

सिद्वान्ती-[ यहाँ ] यद्द दोष नहीं 
है, क्योंकि रञ्जुमें सर्पादिके समान 
आत्मामें अविद्याके कारण द्वैतका 
अध्यास है। किस प्रकार £-*मैं सुखी 
हूँ, दुखी हूँ, मूढ़ हूँ, उत्पन्न इभा हूँ, 
मरा हूँ, जराग्रस्त हुँ, देहधारी हूँ, 
देखता हुँ, व्यक्त हूँ, अव्यक्त हूँ, कर्ता 
हूँ, फलवान्‌ हूँ, संयुक्त हूँ, वियुक्त हूँ, 
क्षीण हूँ, बृद्ध हूँ, ये मेरे हैं” 
इत्यादि प्रकारके सम्पूर्ण विकल्प 
आत्मामें आरोपित किये जाते हैं तथा 
आत्मा इनमें अनुस्यूत है, क्योंकि 
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तेष्वनुगतः सर्वत्राव्यमिचारात्‌ । | उसका कहीं भी व्यभिचार नहीं है, 


यथा सर्पधारादिमेदेषु रञ्जु; । 

यदा चेवं विशेष्यस््रूपप्रत्ययस्य 
सिद्धत्वान्न कतेव्यत्वं शास्रेण । 
अकृतकत च शास्रं कृतानु- 
कारित्वेऽप्रमाणम्‌ । यतोऽविद्या- 
ऽ्यारोपितसुखित्वादि विशेषप्रति- 
बन्धादेवात्मनः खरूपेणानवस्यानं 
खरूपावस्यानं च श्रेय इति 
शास्रम्‌ 
आत्मन्यसुखित्वादिप्रत्ययकरणेन 


सुखित्वादिनिवतेकं 


नेति नेत्यस्थूलादिवाक्येः। आत्म- 
खरूपवदसुखित्वाद्यपि सुखित्वा- 
दिभेदेषु नाउ॒इत्तोडस्ति धमः । 
यद्यसुवृत्तः स्यान्नाध्यारोपित- 
सुखित्वादिलक्षणो 
यथोष्णत्वगुणविशेषवत्यनो 

शीतता । तस्मान्निर्विशेष एवा- 
त्मनि सुखित्वादयो विशेषाः 


विशेषः । 


जैसे कि सर्प ओर धारा आदि मेदोंमे 
रञ्जु । 

जब कि ऐसी बात है तो विशोष्य- 
रूप त्रह्मके खरूपकी प्रतीति सिद्ध 
होनेके कारण उसके सम्बन्धमें 
शाख्रको कुछ कर्तव्य नहीं है । शाख 
तो असिद्ध वस्तुको सिद्ध करनेवाला 
है; सिद्ध वस्तुका अनुवाद करनेसे 
वह प्रमाण नहीं माना जाता । 
क्योंकि अविद्यासे आरोपित सुखित्व 
आदि विशेष प्रतिबन्धकोंके कारण ही 
आत्माकी खरूपसे स्थिति नहीं है, 
और स्वरूपसे स्थिति ही श्रेय है; इस- 
लिये 'नेति-नेति’ और 'अस्थूलम्‌? 
आदि वाक्योंसे आत्मामं असुखि- 
त्वादिकी प्रतीति करानेके द्वारा 
शाख [ उसमें आरोपित ] सुखित्व 
आदिकी निवृत्ति करनेवाला है । 
आत्मस्वरूपके समान अएुखित्व 
आदि मी सुखित्व आदि मेदोमें 
अनुद्ृत्त धमं नहीं है | यदि वह भी 
अनुवृत्त होता तो उसमें सुखित्व 
आदिरूप विशेष धर्मका आरोप नहीं 
किया जा सकता था, जिस प्रकार कि 
उष्णत्वधरमविशिष्ट अग्निमें शीतत्वका 
आरोप नहीं किया जा सकता । 
अतः सुखित्वादि बिशेष निर्विशेष 


शां० भा० ] 


वैतथ्यप्रकरण 
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कल्पिताः । यस्वसुखित्वादिशास्न- 
मात्मनस्तत्सुखित्वादि विशेषनि- 
_बुस्यथसेवेति सिड । “सिद्धं तु 
निवरतकत्वात्‌”  इत्यागमविदां 


त्रस्‌ ॥ ३२॥ 


आत्मामें ही कल्पना किये गये हैं । 
इससे सिद्ध हुआ कि. आत्माके 
विषयमें जो असुखित्व आदि 
शास्र है बह सुखित्व आदि विशेषकी 
निवृत्तिक ही छिये है | शाख्र- 
वेत्ताओंका सूत्र भी है---।“[ सुखित्व 
आदि धर्मोका ] निवर्तक होनेसे 
[ अस्थूलम्‌ आदि] शाख्रकी प्रामा- 
णिकता सिद्ध होती है? ॥ ३२ ॥ 
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अट्वेतभाव ही सङ्गलमय है 


पूर्य छोकांथेस्य हेतुमाह -- | 


भावे रसड्विरेवायमद् येन 


पूर्व छोकके अर्थका हेतु बल- 
लाते है 


च कल्पितः । 


भावा अप्यह्ययेनेव तस्मादहयता शिवा ॥ ३३ ॥ 
यह ( आत्मतत्त ) प्रमाणादि असद्वाबोसे और अद्दैतरूपसे कल्पित 
है | वे असद्वाव भी अद्वैतमे ही कल्पना किये गये हैं । इसलियें अद्वेत- 


भाव ही मङ्गलमय है ॥ ३३ ॥ 
यथा रज्ज्वामसद्धिः सर्पे- 
धारादिभिरदयेन च रज्जुद्रव्येण 
सतायं सर्प इयं धारा दण्डोऽयः 
मिति वा रज्जुद्रव्यमेव कल्प्यत 
एवं प्राणादिभिरनन्तेरसकद्धिरेवा- 
विद्यमानैः न परमार्थतः--न 
` प्रचलिते मनसि कश्चिद्वाव 


मा० उ० <-- 


जिस प्रकार रञ्जुमें अविक्कमान 
सर्प धारा आदि भावोसे तथा 
बिद्यमान अद्वितीय रज्जुद्रव्यसे “यह 
सर्प है, यह धारा है, यह दण्ड है! 
इस प्रकार रञ्जुद्रव्य ही कल्पना 
किया जाता है उसी प्रकार 
प्राणादि अनन्त असत्‌-अविद्यमान 
अर्थात्‌ जो परमार्थतः नहीं हैं, [ उन 
भात्रोसे आत्मा विकल्पित हो रहा है |-- 
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उपलक्षयितुं शक्यते केनचित्‌; 
म चात्मनः प्रचलनमस्ति; 
प्रचरिरटरो/एठंट माना मावा 
न परमार्थतः सन्तः कल्पयितुं 
शक्याः-अतोऽसद्भिरेव प्राणादि- 
भावैरद्वयेन च परमार्थसता- 
त्मना रज्जुवत्सवेविकल्पास्पद- 
भूतेनायं खयमेवात्मा कल्पितः; 
सदेकखभावो5पि सन्‌ । 

ते च प्राणादिभावा अप्यद्द- 
येनेव सतात्मना विकल्पिताः । 
न हि निरास्पदा काचित्कल्प- 
नोपलभ्यते; अतः सर्वकल्पना- 
स्पदत्वात्स्वेनात्मनाइयस्याव्य- 
भिचारात्कल्पनावस्यायामप्यद्द- 
यता शिवा । कल्पना एव 
त्वशिवाः । रञ्जुसर्पादिवत्त्रासा- 
दिकारिण्यो हि ताः । अद्दयता- 
भयातः सेच शिवा ॥ ३३॥ 


उत्पन करनेवाली है । 


क्योकि चित्तके चलायमान न होनेपर 
किसीके द्वारा कोई भाव उपळक्षित 
नहीं हो सकता, और आत्मामें 
प्रचलन है नहीं; तथा केवळ चलाय- 
मान चित्तमें ही उपलब्ध होनेवाले 
भाव परमार्थतः सत्य हैं--ऐसी कल्पना 
नहीं की जा सकती । अतः यह 
आत्मा, स्वयं एकमात्र सत्स्वभाव होने- 
पर भी असत्स्वरूप प्राणादि भावोसे 
तथा रज्जुके समान सब प्रकारके 
विकल्पके आश्रयभूत परमार्थ सत्‌ 
आत्मस्वरूपसे कल्पित है । 

वे ग्राणादि भाव भी अद्वय सत्स्वरूप 
आत्मासे ही कल्पना किये गये हैं, 
क्योंकि कोई भी कल्पना निराधार 
नहीं हो सकती । अतः समस्त 
कल्पनाकी आश्रयभूता होनेसे और 
अपने स्वरूपसे अद्दयका कभी 
व्यभिचार न होनेसे कल्पना अवस्था- 
में भी अद्ययता ही मङ्गलमयी है। केवल 
कल्पना ही अमङ्गलमयी है, क्योंकि 
वह रज्जु-सर्पादिके समान भय आदि 
अद्वयता 
अभयरूपा है, इसलिये वही मङ्गल- 
मयी है ॥ ३३॥ 


\ 
— PRD 


तत्त्ववेचाकी हार्शिमें नानात्वका अत्यन्ताभाव हे 


कुतथाद्यता शिवा ? नानासूतं | 


और भी अद्वयता क्यों मङ्गछमयी 
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प॒थक्त्वमन्यस्यान्यस्सादयत्र ष्टं | है !-जहाँ एक वस्तुसे दूसरी वस्तुका 


तत्राशिवं भवेत । 


नानाभूत पार्थक्‍्य देखा जाता 
वही अमङ्गल हो सकता है | 
[ किन्तु-- ] 


नात्मभावेन नानेदं न स्वेनापि कथंचन । 
न पृथङ नाप्रथक्किंचिदिति तत्त्वविदो विदुः ॥ ३ ४ ॥ 


यह नानात्व न तो आत्मरूपसे है और न अपने ही स्वख्पसे 
कुछ है । कोई भी वस्तु तो ब्रहमसे पृथक्‌ है और न अप्रथक्‌ ही -- ऐसा 


तत्त्वेत्ता जानते हैं | ३४ || 
न हयत्राद्वये परमाथेसत्यात्मनि 


ग्राणादिसंसारजातमिदं जगदा- 
त्मभावेन परमार्थस््ररूपेण निरूप्य- 
माणं नाना वस्त्वन्तरभूतं भवति । 
रज्जुखरूपेण प्रकाशेन 
निरूप्यमाणो न नानाभूत 
कल्पित! सर्पोऽस्ति तद्वत्‌ । नापि 
स्वेन प्राणाद्यात्मनेदं विद्यते! 


यथा 


कदाचिदपि रज्जुसपंवत्कल्पि- | 


तत्वादेव । 
तथान्योन्यं न पृथक्श्राणादि 


वस्तु यथाश्वान्महिषः पुथग्विद्यत 
एवम्‌ । अतोऽसच्तान्नाएथम्विद्यते 


इस अद्वितीय परमार्थ सत्य 
आत्मामें यह ग्राणादि संसारजातरूफ 
जगत्‌ आव्ममावसे-परमार्थसत्यरूपसे 
निरूपण किये जानेपर नाना अर्थात्‌ 
प्रथक्‌ वस्तुके अन्तर्भूत नहीं रहता । 
जिस प्रकार प्रकाशद्वारा रज्जुरूपसे 
निरूपित होनेपर कल्पित सर्प पथक 
रूपसे नहीं रहता उसी प्रकार 
[ परमार्थरूपसे निरूपण किया जानेपर्‌ 
जगत्‌ आत्मासे पृथक्‌ वस्तु नहीं 
ठहरता ]; और न यह, रञ्जु-सर्पके 
समान कल्पित होनेके कारण ही, 
अपने प्राणादिस्वरूपसे कभी कुछ 
रहता है । 

तथा जिस प्रकार घोडेसे भैंस 
पृथक्‌ है उस प्रकार प्राणादि वस्तु 
आपसमें भी पृथक्‌ नहीं हैं । इसी- 
लिये असद्रूप होनेसे आपसमें अथवा 


“शरद 


माण्डक्योपनिषद्‌ 
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अन्योन्यं परेण वा किंचिदिति 
एवं परमार्थतस्वमात्मविदो 
ब्राह्मणा विदुः । अतोडशिवहेतु- 
त्वाभावादद्ठयतेव शिवेत्य- 
भिप्रायः ।। २४ ॥ 


किसीके अन्यसे कोई वस्तु अयक्‌ भी 
नहीं है-ऐसा आत्मज्ञ ब्राह्मणलोग 
परमार्थतत्तकी जानते हैं .। अतः 
अमङ्गलकी हेतुताका अभाव होनेसे 
अद्र्यता ही मङ्गलमयी है--यह इसका 
तात्पर्य है ॥ ३४ ॥ 


"आनली 


इस रहस्यके साक्षी कोन थे : 


तदेतत्सम्यग्दशेन॑ स्तूयते-- 


नेघे Co At 


अब इस सम्यग्ज्ञानकी स्तुति की 
जाती है--- 


वीतरागमयकोधेसेनिमिर्वेदपारगेः | 


निविकल्पो ह्ययं दृष्टः 


प्रपश्चोपशमोदद्धयः ॥ ३ ५ ॥ 


जिनके राग, भय और क्रोध निव्रृत्त हो गये हैं उन वेइके पारगामी 
मुनियोंद्वारा ही यह निर्विकल्प प्रपञ्चोपशम अद्वय तत्त्व देखा गया है ॥३०॥ 


विगतरागभयद्वेषक्रोधादिसर्वे- 
. ७. चेर © ~ ९० O च 
दाषेः सबंदा मुनिभिमंननशीटे- 
:विंवे किमिर्वेद पारगेरवगतवेदार्थ- 
_त्चेज्ञानिभिनिर्विकल्प: सर्ववि- 
'कल्पशून्योञ्यमात्मा इष्ट उपलब्धो 
-वेदान्तार्थततपरे:प्रपश्चोपशमः-- 
प्रपञ्चो द्वेतभेदविस्तारस्तस्योप- 


शमोऽभावो  यसिन्स आत्मा 


जिनके राग, भय और क्रोधादि 
समस्त दोष निवृत्त हो गये हैं उन 
मुनिया अर्थात्‌ सर्वदा मननशील 
विवेकियों और वेदके पारगामियों 
यानी वेदार्थके मर्मज्ञ बेदान्तार्थ- 
परायण तत्त्वज्ञानियोद्वारा यह 
सब प्रकारके विकल्पोंसे रहित 
निर्विकल्प और प्रपञ्चोपशम-द्वैतरूप, 
मेदके विस्तारका नाम प्रपञ्च है 
उसकी जिसमें निवृत्ति हो जाती है 
वह आत्मा प्रपञ्चोपराम है-इसीलिये 
जो अद्वय है ऐसा यह आत्मं पण्डित 
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प्रपश्चोपशमोऽत 
विगतदोषै रेव पण्डितेवेंदन्तार्थ- 
तत्परेः संन्यासिभिः परमात्मा 
दरष्टुं शक्यः, नान्ये रागादिकलु- 
षितयेतोमिः खपक्षपातिदर्श ने- 
सा्किकादिभिरित्यमिग्रायः ।३५। 


एवाइयो | 


यानी वेदान्तार्थमे तत्पर, दोषहीन. 
संन्यासियोंद्वारा ही देखा जा सकता 
है | जिनके चित्त रागादि . दोषसे;. 
दूषित हैं और जिनके दर्शन अपने 
पक्षका आग्रह करनेवाले हैं उन 
अन्य तार्किकादिको इस आमाका 
साक्षात्कार नहीं हो सकता-यह 
इसका अभिप्राय है ॥ ३५ ॥ 


ee XI DMN 


तत्तदशनका आदेश 


यस्मात्सर्वानथग्रशमरूपत्वाद- 


इयं शिवसभयम्‌-- 


क्योकि सम्पूण अनथोंका निवृत्ति: 
स्थान होनेसे अद्वयल ही मङ्गल: 
मय और अमयरूप है- | 


तस्मादेवं विदित्वैनमद्वैते योजयेत्स्म्रतिम्‌ । 
अट्वैतं समनुप्राप्य जडवल्लोकमाचरेत्‌ ॥ २६ ॥; 
इसलिये इस ( आत्मतत्त ) को ऐसा जानकर अद्वैतमें मनोनिवेश करे 
और अट्वेततरवको प्राप्तकर छोकमें जडवत्‌ व्यवहार करे ॥ ३६ ॥ 


अत एवं विदिस्वैनमद्वेते स्मृतिं 


योजयेत्‌ । अद्वेतावगमायेव स्मृतिं 


कुर्यादित्यर्थः । तच्चाट्वेतमवगम्या- 


हमखि परं. ब्रह्मेति विदिस्वा- 


शनायाद्यतीतं साक्षादपरोक्षादज- 


मात्मानं सबेलोकव्यबहारातीतं 


इसलिये इसे ऐसा जानकर अद्वैतः 
में मनोनिवेश करे अर्थात्‌ अद्वैतंबोधं-' 
के लिये ही चिन्तन करे । और 
उस अद्वैतको जानकर अर्थात्‌ #मैं 
ही परत्र हूँ? ऐसा ज्ञान प्राप्तकर. 
यानी सम्पूर्ण छोकव्यवहारसे शल्य 
भोजनेच्छा आदिसे अतीत; सांक्षात 
अपरोक्ष अजन्मा आत्माको अनुभवः' 
कर लोकमें जडवत्‌ आचरण करे. 
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जडवर्लो ८, । अप्रख्याप- | तासर्य यह है कि मैं ऐसा हूँ 
बन्नात्मानमहमेवंविध इत्यभि- | इस प्रकार अपनेको प्रकट न करता 
ग्रायः ॥ ३६॥ | हुआ व्यवहार करे ॥ ३६॥ ` 
oo 
तच्वदञ्चीका आचरण 
कया चर्यया लोकमाचरे- | लोकमें कैसे व्यवहारसे आचरण 
दिस्याह-- करे £ इसपर कहते हैं-.. 
निस्तुतिनिनेमस्कारो निःस्वघाकार एव च | 
चलाचळनिकेतश्च यतियीदृच्छिको भवेत्‌ ॥ ३७ ॥ 
यतिको स्तुति, नमस्कार और खधाकार ( पैत्रकर्म ) से रहित 
हो चछ ( शरीर ) और अचळ ( आत्मा ) में ही विश्राम करनेवाला 
होकर याइच्छिक ( अनायासळब्प वस्तुद्वारा सन्तुष्ट रहनेवाळा ) हो 
जाना चाहिये ॥ ३७॥ 
स्तुतिनमस्कारादिसवक्रमे- | स्त॒ति-नमस्कारादि सम्पूर्ण कमोंसे 
क्जिंतस्त्यक्तसवबाह्मेषणः प्रति- | रहित तथा बाह्य एषणाओंका त्यागी 


पन्नपरमहंसपारि्राज्य इत्यभि- | दोश अर्थात्‌ “निश्चय इस उस 
वै आत्माको जानकर” इत्यादि श्रुति 


प्रायः - क 'एतं वे तमात्मानं और “जिनकी हे आला और 
विदित्वा ( FR उसीमें लगी हुई हैं तथा जो 
Me ; '"तद्बुद्धयस्तः | उसीके शरणापत्र हैं? इस स्मृतिके 
दत्मानत्तान्नहास्तत्परायणाः” | अनुसार परमहंस पाखिज्य भावको 
( गीता ५ | १७ ) इत्यादि- | प्राप्त हो-प्रतिक्षण अन्यथा भावको 
स्मृतेश्र--चलं शरीरं प्रतिक्षण- | मातत दोनेवाळा होनेसे “चल” शरीर- 

| | = =. | को कहते हैं तथा “अचल? आत्म- 


चल 
Te, 


at ५ 
EN To Si, त पया छि छः 
40 ०१, आ, न 


| 00 तत्तका नाम है-इस प्रकार जब- 
सन्यथाभावात, अचलमात्म- र भोजनादि व्यवहारके निमित्तसे 
तस्वम्‌, यदाकदाचिद्गोजना- | आकाशके समान अविचल आपने 


शाँ० भा० ] 


वेतथ्यप्रकरण 
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दिव्यवहारनिमित्तमाकाशवदचलं 
खरूपमात्मतस्वमात्मनो निकेत- 
माश्रयमात्मस्थितिं विस्मृत्याह- 
मिति मन्यते यदा तदा चलो देहो 
निकेतो यस्य सोऽयमेवं चलाचल- 
निकेतो विद्वान्न पुनबोह्यविषया- 
श्रयः; स॒ च यारच्छिको भवेदू 
यहच्छाप्राप्चकौपीनाच्छादनग्रास- 
मात्रदेहस्थितिरित्यर्थः ॥ ३७॥ 


स्वरूपभूत आत्मतत्त्वको जो अपना 
निकेत यानी आश्रय है उसे -अयात्‌ 
आत्मस्थितिको भूलकर जब भे हूँ? 
इस प्रकार अभिमान करता है, 
उस समय “चल” यानी शरीर ही 
जिसका निकेत है-इस प्रकार विद्वान्‌ 
चळाचळनिकेत होकर अर्थात्‌ फिर 
बाह्य विषयोका आश्रय न करके 
यादच्छिक हो जाय; तात्पर्य यह कि 
अनायास ही प्राप्त हुए कौपीन,. 
आच्छादन और प्रासमात्रसे जिसकी 
देहस्थिति है-ऐसा हो जाय ॥३७॥ 


आ 
अविचल तत्तनिष्ठाका विधान 
तत्त्वमाध्यात्मिक दृष्टा तत्त्वं दृष्टा तु बाह्यतः । 


तत्त्वीभूतस्तदारामस्तत्त्वादभ्रच्युतो 


भवेत्‌ ॥ ३८ ॥. 


[ फिर वह विवेकी पुरुष ] आध्यात्मिक तत्तको देखकर और बाह्य 
तत्तका भी अनुभव कर, तत्त्वीभूत और तत्त्वमें ही रमण करनेवाला होकर 


तत्त्वसे च्युत न ही ॥ १८ ॥ 

बाह्यं एथिव्यादितत्वम्‌ आध्या- 
त्मिकं च देहादिलक्षणं रज्जुसपो- 
दिवत्स्मप्नमायादिवच्च असत्‌ 


““वाचारम्मणं विकारो नामधेयम्‌’ 


(छा० उ०६।१।४ ) इत्या- 
दिश्र॒तेः । आत्मा च सबाद्या- 


पुश्वी आदि बाह्य तत्व और 
देहादिरूप आध्यात्मिक तत्त 
“वाचारम्भणं विकारो नामघेयम्‌?? 
इत्यादि श्रुतिके अनुसार रज्जु-. 
सर्पादिके समान एवं खप्न या मायाके 
समान मिथ्या हैं; तथा “वह सत्य 


'है, वह आत्मा है और वही ठू है» 


इस श्रुतिके अनुसार आत्मा बाह्र 
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म्घन्तरो ह्यजोऽपूर्वाऽनन्तरोऽ- 
बाह्यः कृत्ख आकाशवत्सवगतः 
बरक्ष्मोऽचलो निगुणो निष्कलो 
निष्क्रियः “तत्सत्यं स आत्मा 
तत्तससि”(छा० 3० ६।८। १६) 
इति श्रतेः । इत्येवं तत्त्वं दृष्टा 
तस्वीभूतस्तदारामो न बाह्यरमणो 
यथातचदर्शी कश्चिच्चित्तमात्म- 
त्वेन प्रतिपन्नश्ित्तचलनमनु- 
चलितमात्मानं मन्यमानस्तच्वा- 
च्चरितं देहादिभूतमात्मानं 
कदाचिन्मन्यते प्रच्युताऽहमात्म - 
तत्वादिदानीमितिः समाहिते 
तु मनसि कदाचिचत््वभूतं 
ग्रसन्नात्मानं मन्यत इदानीमसि 
तत्त्वीभूत इति; न तथास्म- 
विद्धवेत्‌ । आत्मन एकरूपत्वा- 
त्खरूपप्रच्यवनासम्भवाच्च । 
सदेव ब्रह्मासीत्यच्युतो भवेत्त- 
त्तात्सदाच्युतात्मतस्वदशनो 

मवेदित्यमिप्रायः “शुनि चेव 
श्वपाके च पण्डिताः समदर्शिनः” 
( गीता १२। १८ )“समं सर्वेषु 


भीतर विद्यमान, अजन्मा, कारण- 
रहित, कार्यरहित, अन्तर्बाह्यशून्य, 
परिपूर्ण आकाशके समान सवगत, 
सूक्ष्मम अचल, निर्गुण, निष्कल और 
निष्क्रिय है । इस प्रकार तलका 
साक्षात्कार वर तत्तीमूत और उसीमें 
रमण करनेवाला होकर अर्थात्‌ बाह्य- 
रत न होकर; जिस प्रकार मनको 
ही आत्मा माननेवाला कोई अतत्त्व- 
दशी पुरुष किसी समय चित्तके 
चञ्चल होनेपर आत्माको भी चलाय- 
मान मानकर अपनेको तत्त्वसे 
बिचलित और देहादिरूप समझकर 
मानता है कि इस समय मैं तत्त्वसे 
च्युत हो गया हूँ तथा किसी समय 
चित्तके समाहित होनेपर अपमेको 
तत्त्वीभूत और प्रसन्न समझकर 
मानता है कि इस समय मैं तत्त्वस्थ 
हुँ उसी प्रकार आत्मवेत्ताको न हो 
जाना चाहिये; क्योंकि आत्मा सर्वदा 
एकरूप है और उसका खरूपसे च्युत 
होना भी सम्भव नहीं है । अतः वह 
सदा ही “मैं ब्रह्म हूँ? ऐसा निश्चयकर 
तत्त्वसे च्युत न हो, तात्पर्य यह कि 
सदा ही अच्युत आत्मदर्शी हो, जेसा 
कि “कुत्ते और चाण्डालमें भी बिद्वानों- 
की समान इषि होती है? ' तथा““सम्पूर्ण 
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अद्वेतप्रकरण 
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भूतेषु? ( गीता १३। २७) 
इत्यादिस्मृतेः ॥२८॥ 


भूतोमें समान भावसे स्थित!” आदि 
स्मुतिर्यासे प्रमाणित होता है ॥३८॥ 


mama en ee Tr 
इति श्रीगोविन्दभगवत्पूज्यपादरिष्यस्य परमहं सपरित्राजकाचार्यस्य 
श्रीराङ्करभगवतः कृतौ गौडपादीयागमशाख्नमाष्ये वैतथ्याख्यं 
द्वितीयं प्रकरणम्‌ ॥ २ ॥ 


अददेकर्ण 
se 


ओङ्कारनिणेय उक्तः प्रपश्चो- 
पक्षमः शिवोऽद्वैत आत्मेति 
अतिज्ञामात्रेण । ज्ञाते इतं न 
बिद्यत इति च । तत्र हेतामावस्तु 
वेतथ्यप्रकरणेन खममायागन्धव- 
नगरादि रंष्टान्तेरञ्यत्वाद्यन्त- . 
वस्वादिहेतुभिस्तकंण च प्रति- 
पादिता । अट्टेतं किमागममात्रेण 
प्रतिपत्तव्यमाहो खित्तर्कणापीत्यत 
आह-शकयते तकणापि:जञातुम्‌ 
तत्कथमित्यद्वैतप्रकरणमारभ्यते 
उपाखोपासनादिमेदजातँ सर्व 


[ आगमप्रकरणमें | ओङ्कारका 
निर्णय करते समय यह बात केवल 
प्रतिज्ञामात्रसे कही है कि आत्मा 
प्रपञ्चका निवृत्तिस्थान रिव, और 
अद्वैतखरूप है तथा ज्ञान हो जाने- 
पर द्वैत नहीं रहता । फिर वैतथ्य- 
प्रकरणमें खप्न, माया और गन्धर्व- 
नगरादिके इशन्तोंसे दश्यत्व एवं 
आदि-अन्तवत्च आदि हेतुओंद्वारा 
तर्कसे मी द्वैतके अभावका प्रतिपादन 
किया गया | किन्तु वह अद्वेत क्या 
शाञ्नमात्रसे ही ज्ञातव्य है अथवा 
तर्कसे भी जाना जा सकता है ? 
इसपर कहते हैं- तकसे भी जाना 
जा सकता है । सो किस प्रकार ? 
इसी बातको बतलानेके लिये अट्वैत- 
प्रकरणका आरम्भ किया जाता है । 
उपास्य और उपासना आदि सम्पूर्ण 
भेद मिथ्या है, केवळ आत्मा ही अद्वय 
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वितथं केवलश्चात्माहयः परमार्थ | परमार्थखरूप है-यह बात पिछडे 

इति ख्थितमतीते प्रकरणे; यतः-- | प्रकरणमें निश्चित हुई है; क्योकि 
भेददर्शी कपण है 


उपासनाश्रितो घर्मो जाते ब्रह्मणि वर्तते । 
घाशुत्पत्तेरजं सर्वं तेनासौ कृपणः स्मृतः ॥ १ ॥ 
उपासनाका आश्रय लेनेवाला जीव कार्यन्रह्ममें ही रहता है 
[ अर्थात्‌ उसे ही अपना उपास्य मानता है, और समझता: है कि] 
उत्पत्तिसे पूव ही सत्र अज [ अर्थात्‌ अजन्मा ब्रह्मलरूप ] था । इसलिये 
वह कृपण (दीन) माना गया है ॥ १ ॥ 


उपासनाश्रित उपासनामात्मनो 
मोक्षसाधनत्वेन गत उपासको- 
ऽहं ममोपास्यं ब्रह्म । तदुपासनं 
जाते ब्रह्मणीदानीं 


वर्तमानो5जं ब्रह्म शरीरपाताद्थ्वं 


कुत्वा 


प्रतिपत्स्ये ग्राशुत्पत्तेश्वाजमिदं 


सवेमहं च । यदात्मकोऽहं 
्रागुत्पत्तरिदानी जातो जाते 
रमणि च वर्तमान उपासनया 
पुनस्तदेव प्रतिपत्स्य इत्येव- 
युपासनाश्रितो धमः साधको 
येनेवं क्षद्रजद्मवित्तनासो कारणेन 


कृपणो दीनो$ल्पकः स्मृतो 


“उपासना श्रित :?---उपासनाको 
अपने मोक्षके साधनरूपसे मानने- 
वाळा पुरुष अर्थात्‌ «मैं. उपासक 
हैँ, ओर ब्रह्म मेरा उपास्य है । 
उसको उपासना करके इस समय 
कार्यत्रह्ममें रहता हुआ रारीरपातके 
अनन्तर मैं अजन्मा ब्रह्मको प्राप्त हो 
जाऊँगा तथा उत्पत्तिके पूर्व भी यह 
सब ओर मैं अजरूप ही थे । 
उत्पत्तिसे पूर्व मैं जैसा था अब उत्पन्न 
होकर जातत्रह्ममे वतमान हुआ 
अन्तमे उपासनाद्वारा मैं फिर उसी 
रूपको प्राप्त हो जाऊँगा?-इस प्रकार 
उपासनाका आश्रय लेनेवाला. साधक 
जीव क्योकि क्ुदरत्रह्मवेत्ता है, इस 
कारणसे ही यह सर्वदा अजन्मा 
ब्रह्मका दर्शन करनेवाले महात्माओं- 
द्वारा कृपण-दीन अर्थात्‌ क्षुद्र माना 
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नित्पाजत्रझदस्िभिरित्यभिप्रायः | गया है--यह इसका अभिप्राय है; 


दितं ये जैसा कि “जो वाणीसे प्रकट नहीं 
NU ने वाग- | होता बल्कि जिससे वाणी प्रकट 


भ्युद्यते । तदेव बरह्म त्वं विद्धि नेदं होती है, वही ब्रह्म है-ऐसा जान; 
| जिसकी तू उपासना करता है वह 
ब्रहम नहीं है?” इत्यादि तळवकार- 
इत्यादिश्वुतेसल्वकाराणाम्‌ ।। १॥ | थुतिसे प्रमाणित होता है ॥ १ ॥ 


यदिदमुपासते'? (के० उ० १ । ४) 


अकापण्यनिरूपणकी प्रतिज्ञा 
सबाह्याभ्यन्तरमजमात्मान बाहर और भीतर वर्तमान 
अजन्मा आत्माको प्राप्त करनेमें 
असमर्थ होनेके कारण अविद्यात्रश 
मात्मानं मन्यमानो जातोऽहं | अपनेको दीन माननेवाला पुरुष, 
क्योंकि “मैं उत्पन्न हुआ हूँ, उत्पन्न 
जाते ब्रह्मणि वर्ते तदुपासनाथितः | इए ब्रह्ममें ही वर्तमान ई और उस- 


ग्रतिपत्तुमशक्नुवन्नविद्य॒या दीन- 


की उपासनाका आश्रय लेकर ही. 
ब्रह्मको प्राप्त होऊँगा? इस प्रकार 
कृपणो भवति यस्ात्‌-- माननेके कारण दीन है-- 


अतो वक्ष्याम्यकार्पण्यमजाति समतां गतम्‌ । 


यथा न जायते किंचिञ्जायमानं समन्ततः ॥ २ ॥ 
इसलिये अब मैं सर्वत्र समानभावको प्राप्त जन्मरहित अकृपणमाव 

( अजन्मा ब्रह्म) का वर्णन करता हुँ [ जिससे यह समझमें आ जायगा 
कि] किस प्रकार सब ओर उत्पन्न होनेपर भी कुछ उत्पन्न नहीं हुआ ॥ २॥ 
अतो वक्ष्याम्यकार्पण्यमक्रपण- | इसळिये मैं अकार्पण्य अकृपण- 


भावसजं ब्रह्म । तद्वि कार्पण्या- | भाव अर्थात्‌ अजन्मा ब्रह्मका वर्णन 
` करता हूं | “जहाँ अन्य अन्यको 
स्पदम्‌ “त्रान्योऽन्यत्पश्यत्य-.| देखता है, अन्यको सुनता है और 


न्यच्छुणोत्यन्यद्विजानाति तदल्पं | अन्यको ही जानता है वह अल्प है, वह 


सन्त्रह्म प्रतिफ्त्य इत्येवं प्रतिपन्नः 


4.) 


माण्ट्क्योपनिषद्‌ 
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मत्यैमसत्‌? (छा० उ० ७। २४। 
१) “वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयम्‌’ (छा०उ०६।१।४) 
इत्यादिश्रुतिभ्यः 
सबाह्याभ्यन्तरमजमकापण्यं भूमा- 


सर्वकार्पण्यनिदृत्तिस्तदकापेण्यं 
वक्ष्यामीत्यर्थः । 


तदजाति, अविद्यमाना जाति- | 
| जाति न हो और समताको प्राप्त 


+ + ८ नक 
रसर समता गत सवसल्य | अर्थात्‌ सबकी समानताको प्राप्त है । 


गतस्‌ । कस्मात्‌ ? अवयववेषम्या- | 


भावात्‌ । यद्धि सावयवं वस्तु 
तदवयववैषम्यं गच्छञ्जायत इत्यु- 
च्यते । इदं तु निरवयवत्वा- 


स्फुटत्यतोऽजात्यकापण्यम्‌ । 


समन्ततः समन्ताद्यथा न जायते 
किंचिदल्पमपि न स्फुटति 
रज्जुसर्पवदविद्याकृतदृष्टया जाय- 


मरणशीळ और असत्‌ है?” “विकार 


| वाणीसे आरम्भ होनेवाला नाममात्र 


है? इत्यादि श्रृतियोंके अनुसारः 


| उपर्युक्त जातत्रझ तो कृपणताका ही 
~ „| आश्रय है । उससे विपरीत बाहर- 
। तद्विपरीतं | ee 

| भीतर वर्तमान' अजन्मा भूमासंज्ञक 
| ब्र अकार्पेण्यरूप है, जिसे प्राप्त 
| की निवृत्ति हो जाती है; उस कृपण- 
| भावसे रहित ब्रह्मका मैं वर्णन करूँगा-- 


| यह इसका तात्पर्य है । 


वह अजाति अथोत्‌ जिसकी 


ऐसा क्यों है ? क्‍योंकि उसमें 
अबयवोंकी विषमताका अभाव हैं | 


। जो वस्तु सावयव होती है वह 
| अवयवोंकी विषमताको प्राप्त होनेके 
| कारण “उत्पन्न होती है? ऐसे कही 


जाती है । किन्तु यह ब्रह्म तो 


1 ... ७. > | निखयव होनेके कारण समताको, 
त्समतां गतामात न काश्चदर्षयव+ | 


प्राप्त है, इसलिये,किन्ददीं भी अवयर्वो- 
के रूपमें प्रस्फुटित नहीं होता । 
अत: यह सब ओरसे अजाति अथौत्‌ 
अकार्पण्यरूप है । जिस प्रकार कि 
कुछ भी उत्पन्न नहीं होता अथोत्‌ 
रज्जु-सर्पके समान आवियकदशिसे 
उत्पन होता हुआ भी जिस प्रकार 
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मानं येन प्रकारेण न जायते | उत्पन नहीं होता-सव ओर अजन्मा 

| | ब्रह्म ही रता है उस प्रकारको 

श्रवण करो-यह इसका अभिप्राय 
प्रकारं शरण्वित्य्थः ॥ २॥ |है॥२॥ 

` जीवको उत्पत्तिक्रे विषयगे हृष्टान्त 

अजाति ब्रह्माकापण्यं वक्ष्या-| मैं अजन्मा ब्रह्मका, जो कृपण 

कि भावसे रहित है, वर्णन करता हूँ- 

मीति प्रतिज्ञातम्‌ । तत्सिद्धचथ | ऐसी प्रतिज्ञा की है। उसकी सिद्धिके 

रा लिये हेतु और दृष्टान्त भी बतलाता 

हेतु इषटान्तं च वक्ष्यामीत्याइ-- | हँ--इस अमिप्रायसे कहते हैं 


सर्वतो5जमेव रह्म भवति तथा तं 


आत्मा ह्याकाशवजीवेधंटाकाशेरिवोदितः । 
घटादिवच्च संघातेजातावेतन्निद्शनम्‌ ॥ २ ॥ 
आत्मा आकाशके समान है; वह घटाकाशोके समान जीवरूपसे 
उत्पन इुआ है॥ तथा [ मृत्तिकासे ] घटादिके समान देहसंघातरूपसे भी 
उत्पन हुआ कहा जाता है | आत्माकी उपत्तिके विषयमें यही दृष्टान्त 
है॥३॥ 
आत्मा परो हि यसादाकाश-| क्योंकि परमात्मा ही आकाशबत्‌ 
वतप्रकषमो निरवयवः ` सर्वगत | अर्थात्‌ आकाशके समान सुक्ष्म 


आवल वाके बं निरवयत्र और सर्वात कहा गया है 
| न घटा- 5 
क्तो जीवे क्षेत्रे और वही घटाकाशसद्दश क्षेत्रज्ञ 


काशेरिव घटाकाशतुल्य उदित | जीवोंके रूपमे उत्पन्न हुआ कहा 

उक्तः स एवाकाशसमः पर | गया है, इसलिये वह परमात्मा ही 
आत्मा) | को आकाशके समान है | 

अथ वा घटाकाशेर्यथाकाश | अथवा यों समझो कि जिस 

। ` | प्रकार घठकाशेके रूपमें आकाश 

उदित उत्पन्नसथा परो जीवात्म- | उत्पन्न हुआ है उसी प्रकार परमात्मा 
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भिरुत्पन्नः । जीवात्मनां परसा- 


दात्मन उत्पत्तिर्या श्रूयते वेदान्तेषु 
सा महाकाशादघराकाशोत्पत्ति- 


समा न परमार्थत इत्यभिप्रायः । 

तसादेवाकाशाद्घटादयः 
संघाता यथोत्पद्यन्त एवमाकाश- 
स्यानीयात्परमात्मनः पृथिव्या- 
दिसूतसंघाता आध्यात्मिकाश्च 
कायेकरणलक्षणा रज्जुसपंवद्रि- 
कल्पिता जायन्ते। अत उच्यते 
घटादिवच्च संधातेरुदित इति । 
यदा मन्दबुद्विप्रतिपिपादयिषया 
्रुत्यात्मनो जातिरुच्यते जीवा- 
दीनांतदा जातावुपगम्यमानाया- 
मेतन्निदशनं रेश्ान्तो यथोदिता- 
काशवदित्यादिः ॥ ३ ॥ 


A, 


जीत्रात्माओंके रूपसे उत्पन्न हुआ 
है | तात्पर्य यह है कि वेदान्तोंमें 
जो परमात्मासे जीवात्माओंकी उत्पत्ति 
सुनी जाती है वह महाकारासे 
घटाकाशोंकी उत्पत्तिके समान है, 
परमार्थतः नहीं । 


उसी आकाशे जिस प्रकार घट 
आदि संघात उतपन्न होते हैँ, उसी 
प्रकार आकारास्थानीय परमात्मासे 
रज्जुमें सर्पके समान विकल्पित हुए 
प्रथिवी आदि भूतसंघात और शरीर 
तथा इन्द्रियलप आध्यात्मिकभात्र 
उत्पन्न होते हैं । इसीसे कहा जाता 
है-घटादिके समान देहादिसंघात- 
रूपसे मी उदित हुआ है । जिस 
समय मन्दबुद्धि पुरुषोंके प्रति प्रति- 
पादन करनेकी इच्छासे श्रुतिने 
आत्मासे जीत्रादिकी उसत्तिका वर्णन 
किया है उस समय उनकी उत्पत्ति 
माननेमें यह उपर्युक्त आकाशादिके 
समान ही निदर्रान-दृशन्त है ॥ ३॥ 


जीवके विलीन होनेमे हष्टान्त 
घटादिषु प्रलीनेषु घटाकाशादयो यथा । 
आकारो संप्रलीयन्ते तह्कज्जीवा इहात्मनि ॥ ४ ॥ 


घटादिके ळीन होनेपर जिस प्रकार घटाकाशादि महाकारामें लीन 
हो जाते हैं उसी प्रकार जीत्र इस आत्मामें विलीन हो जाते हैं ॥ ४ ॥ 
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यथा घटाद्युत्पत्त्या घटाकाशा- | . जिस प्रकार घटादिकी उत्मत्तिसे 
| ` | घटाकाशादिकी उत्पत्ति होती है और 
युत्पत्तिः $ यथा वां घटादिप्रलमे | जिस प्रकार घटादिके नाशसे घटा- 
काह्यांदिप्रलयस्तडदेहादि काशादिका नाश होता है उसी 
घटाकाशादिप्र दि- 
देहादि प्रकार देहादि% संधातकी उत्पत्तिसे 
संघातोत्पत्या जीवोत्पत्तिस्त- | जीवकी उत्पत्ति होती है और उनका 
_ लय होनेपर जीवोंका इस आत्मामें 
त्रये चच लि ल्य हो जाता है | तात्र यह है 
ग्रझयो न खत इत्यथः ॥ ४॥ | कि खतः उनका ल्य नहीं होता ॥ ४॥ 


ऋणि 


हे आत्माकी असङ्गतामें दृष्टान्त 
सर्वेदेजेष्वात्मेकत्व एकसि-| सम्पूर्ण देहोमें एक ही आत्मा 
होनेपर तो एक आत्माके जन्म-मरण 
खननमरणसुखादिमत्यात्मनि | और सुख-दुःखादिमान्‌ होनेपर 
सभीको उसका सम्बन्ध होगा तथा 


सर्वात्मनां तत्सम्बन्धः क्रियाफल- | कर्म और फल्की संकरता हो जायगी 
[ अर्थात्‌ कर्म किसीका होगा और 


साङ्कयँ च स्यादिति य आहुद्रेति- | उसका फळ कोई और ही भोगेगा 
इस प्रकार जो द्वैतवादी कहते हैं 
नस्तान्प्रतीदमुच्यते-- उनके प्रति कहा जाता है-- 
यथैकस्मिन्वटाकाशहे रजोधूमादिमि्युते । 
न सर्वे संप्रयुज्यन्ते तद्वज्जीवाः सुखादिभिः ॥ ५ ॥ 
जिस प्रकार एक घटाकाशके धूलि और घुएँ आदिसे युक्त होनेपर 
समस्त घटाकाश उनसे युक्त नहीं होते उसी प्रकार जीव भी सुखादि 
धर्मोसे लिप्त नहीं होते | अर्थात्‌ एक जीवके सुखादिमान्‌ होनेपर सब 
जीव सुखादिमान्‌ नहीं हो जाते ]॥ ५॥ 


# यहाँ “देह? शन्दसे लिङ्ग-देह समझना चाहिये, क्योंकि जीवत्वका नाश 
लिङ्ग-देहके नाशसे ही हो सकता है; स्थूल देहके नाशसे नहीं । 
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यश कसिन्धंटाकाशे रजोधूमा- 
दिभियुते संयुक्ते न सर्वे घरा- 
काझादयस्तद्रजोषूमादिभिः 
संयुज्यन्ते तदजीवाः सुखादिमिः। 

नन्वेक एवात्मा ? 

बाढम्‌; नसु न श्रुतं त्वया- 


काशवत्सवसंघातेष्वेक एवात्मेति? 


यद्येक एवात्मा तहिं सवत्र 
सुखी दुःखी च स्यात्‌ । 

न चेदं सांझ्यचोद्यं सम्भवति । 

न हि सांख्य आत्मनः 

आत्मेकले सुखदुःखादिमत्त्वमि- 
साख्याक्षप- कर [क 

निवृत्तिः च्छात बाद्धसमवाया- 

भ्युपगमात्सुखदुःखा- 

दीनाम्‌ । न चोषलब्धिखरूपस्या- 

त्मनो भेदकल्पनायाँ प्रमाणमस्ति । 


भेदाभावे प्रधानस्य पारार्थ्या- 
नुपपत्तिरिति चेत्‌, न; प्रधान- 
कृतस्यार्थस्यात्मन्यसमवायात्‌ । 
यदि हि प्रथानकृतो बन्धो मोक्षो 
वार्थः पुरुषेषु भेदेन समवेति 
ततः प्रधानख पाराध्यमात्मेकत्वे 


जिस प्रकार एक घटाकाशके 
भूलि और घुएँसे युक्त होनेपर समस्त 
घटाकाशादि उस धूलि ` और घुएँसे 
संयुक्त नहीं होते उसी 'प्रकार जीव 
भी सुखादिसे लिप्त नहीं होते । 

पूर्व ०-आत्मा तो एक ही हैन? 


सिदान्ती-हाँ, क्या तूने यह 
नहीं सुना कि सम्पूण संघातोंमें 
आकाशके समान व्याप्त एक ही 
आत्मा है ! 

पूर्व ०-यदि आत्मा एक ही है 
तो वह सर्वत्र सुखी-दुःखी होगा । 

सिद्धान्ती-सांख्यवादीकी यह 
आपत्ति सम्भव नहीं है । सांख्य 
आत्माका सुख-दुःखादिमत्त खीकार 
नहीं करता, क्योंकि सुख-दुःखादि तो 
बुद्धिसमवेत माने गये हैं. तथा इसके 
सिवा अनुभवखरूप आत्माकी भेद- 
कल्पनाम कोई प्रमाण भी नहीं है । 


यदि कहो कि भेद न होनेपर तो 
प्रधानकी परार्थता भी सम्भव नहीं 
है, तो ऐसा कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि प्रधानद्वारा सम्पादित कार्य- 
का आत्माके साथ सम्बन्ध नहीं है । 
यदि प्रधानकर्तुक बन्ध या मोक्ष 
पुरुषोमें प्रथक-प्रथकरूपसे समवेत 
होते तो आत्माका एकत्व माननेमें 
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नोपपद्यत इति युक्ता पुरुषभेद- 
कल्पना । न च सांख्यैबेन्धो 
मोक्षो वार्थः पुरुषसमवेतोऽभ्युप- 
गम्यते । निर्विशेषाथ चेतन- 
मात्रा आत्मानोऽभ्युपगम्यन्ते। 
अतः पुरुषसत्तामा्रप्र युक्तमेव 
ग्रथानस्य पाराथ्यं सिद्धं न तु 
पुरुषभेदप्रयुक्तमिति । अतः 
पुरुषमेदकल्पनायां न प्रधानस्य 
पाराथ्य हेतुः । 

न चान्यत्पुरुषभेदकल्पनायां 
प्रमाणमस्ति सांख्यानाम्‌ । 
परसत्तामात्रमेष चेतन्निमित्ती- 
कृत्य खयं बध्यते मुच्यते च 
प्रधानम्‌ । परश्वोपलाब्धमात्र- 
सत्ताखरूपेण प्रधानप्रवृत्तो हेतु 


केनचिदिशेषेणेति केवलमूढतयेच 


पुरुषभेदकल्पना वेदार्थपरि- 
त्यागश्च । 
ये त्वाहवेंशेषिकादय इच्छादय 


आत्मसमवायिन इति; 
तदप्यसत्‌ । स्मृति- 
हेतूनां संस्काराणाम- 


मा उ० ९--- 


वेशेषिकमत- 
समीक्षा 


प्रधानकी परार्थता सम्मब नहीं हो 
सकती थी और तब पुरुषोंके भेदकी 
कल्पना करनी ठीक थी । किन्तु 
सांख्यवादी तो बन्ध या मोक्षको 
पुरुषसे सम्बद्ध ही नहीं मानते; वे 
तो आत्माआंको निर्विशेष और चेतन- 
मात्र ही मानते हैं । अतः ग्रधानकी 
परार्थता तो केवळ पुरुषकी सत्ता- 
मात्रसे ही सिद्ध है, पुरुषोंके भेदके 
कारण नहीं । इसलिये पुरुषोंकी 


मेदकल्पनामें ग्रधानकी परार्थता 
कारण नहीं है | 
इसके सिवा सांर्यबादियोंके 


पास पुरुषांका भेद माननेमें और 
कोई प्रमाण नहीं है । पर- 
(आत्मा) की सत्तामात्रको ही. 
निमित्त बनाकर प्रधान स्वयं बन्ध 
और मोक्षको प्राप्त होता है और 
वह पर केवल उपलब्धिमात्र सत्ता- 
स्वरूपसे ही प्रधानकी प्रबृत्तिमें हेतु 
है, किसी विशेषताके कारण नहीं । 
अतिः केवल मूढ़तासे ही पुरुषोंकी 
भेदकल्पना और वेदार्थका परित्याग 
किया जाता है । 

इसके सिवा वेशेषिकादि मताब- 
लम्बी जो कहते हैं कि इच्छा आदि 
आत्माके घर्म हैं, सो उनका यह कथन 
भी ठीक नहीं है, क्याँकि स्मृतिके 
हेतुभूत संस्कारोका प्रदेशाहीन 
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प्रदेशवत्यात्मन्यसमवायात्‌ । , ( निरवयव) आत्मासे समवाय- 
सम्बन्ध नहीं हो सकता । यदि 
आत्मा और मनके संयोगसे स्मृतिकी 
उत्पत्ति मानी जाय तो स्मृतिका 
कोई नियम ही सम्भव नहीं है 
स्सृतिनियमाचुपपत्तिः । युगपद्वा | अथवा एक साथ ही सम्पूर्ण स्मृतियों- 

की उत्पत्तिका प्रसङ्ग उपस्थित हो 


सवेस्मृत्युत्पत्तिप्रसङ्ग $ । जायगा ! + 


न च भिन्नजातीयानां स्पर्शा- | इसके सिवा स्पर्शादिसे रहित 

हि त भिन्नजातीय आत्माओंका मन आदि- 

मन नधि अं ही के साथ सम्बन्ध मानना ठीक भी 
नहीं है तथा दूसरोंके मतमें द्रब्यसे 


रात्मसंयोगा- 

नपपत्तिः युक्तेः । न च द्रव्या- बल क 
दृपादयों गुणाः कर्म- | रूप आदि उसके गुण एवं कम, 
सामान्यविशेषसमवाया चा | सामान्य, विशेष ओर समवाय भिन्न 
भिन्नाः सन्ति परेषाम्‌ । यदि | मी नहीं हैं || यदि दूसरोंके मतमें 
१७ उस समय ऐसा नियम नहीं हो सकेगा कि वस्तुके प्रत्यक्ष अनुभवके 

समय उसकी स्मृति न हो, क्योंकि स्मृतिका असमवायी कारण आत्मा और 
मनका संयोग तो अनुमवकालमें भी है ही । इसके सिवा असमवायी कारणकी 
तुस्यताके कारण एक साथ समस्त स्मृतियाँकी उत्पत्तिका प्रसङ्ग भी उपस्थित हो 
जायगा । यदि कहो कि स्मृतिके संस्कारोंका उद्योध न होनेके कारण एक साथ 
स्मृति नहीं हो सकती तो ऐसा कहना ठीक नहीं) क्योंकि संस्कार और उनका 


उद्दोध ये दोनों आत्मामें ही रहते हैं--इस. विषयमें उनका एक मत नहीं है । 
इसलिये इनकी गणना स्मृतिकी सामग्रीके अन्तगत नहीं हो सकती । 


आत्मनः संयोगाच्च स्मृत्युत्पत्ते; 


† वैशेषिक मतमै साधारणतया द्रव्य, गुण, कर्मी सामान्य) विशेष और 
समवाय-ये छः प्रकारके मात्र पदार्थ हैं। उनमें द्रव्य उसे कहते हैं जिसके साथ 
गुण एवं क्रिया आदि समवाय-सम्बन्धसे रहें गुण-रूप, रस एवं गन्ध आदिको 
कहते हैं । कर्म--गमनादि क्रिया । सामान्य--जाति) मनुष्यत्व) पशुत्वादि | 
विरेष--परमाणुओँका परस्पर भेद करनेवाळा धम जिसके कारण विभिन्न 
ग्रकारके परमाणुओंसे विभिन्न प्रकारका कार्य उत्पन्न होता है | समवाय--एक 
'घ्रकारका सम्बन्ध जैसा कि गुण एवं क्रिया आदिका द्रव्यके साथ है । 
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ह्यत्यन्तभिन्ना एव द्रव्यात्स्यु- 
रिच्छादयश्चात्मनसथा च सति 
द्रव्येण तेषां सम्बन्धानुपपत्तिः । 

अयुतसिद्धानां समवायलक्षणः 
संबन्धो न विरुध्यत इति चेत्‌, 
न । इच्छादिभ्योऽनित्येभ्य 
आत्मनो नित्यस पूवसिद्धत्वा- 
न्नायुतसिद्वत्वोपपत्तिः । आत्मना- 
युतसिद्धत्वे चेच्छादीनामात्म- 
गतमहच््वन्नित्यत्वप्रसङ्गः । स 
चानिष्टः । आत्मनोऽनि्माक्ष- 
प्रसङ्गात्‌ । 

समवायस्य च द्रव्यादन्यत 
सति द्रव्येण सम्बन्धान्तरं वाच्यं 
यथा द्रव्यगुणयोः । समवाथो 
नित्यसम्बन्ध एवेति नै वाक्यमिति 
चेत्तथा च समवायसम्बन्धवतां 


वे इच्छा आदि द्रव्यसे तथा आत्मासे 
अत्यन्त भिन्न ही हों तो ऐसा होनेपर 
तो द्रव्यके साथ उनका सम्बन्ध ही 
सिद्ध नहीं हो सकता | 


यदि कहो कि अयुतसिद्धपदार्थो- 
का समवाय-सम्बन्ध माननेमें विरोध 
नहीं है, तो ऐसा कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि इच्छा आदि अनित्य धमॉसे 
नित्य आत्मा पूर्वसिद्ध होनेके कारण 
उनका परस्पर अयुतसिद्धत्व सम्भव 
नहीं है । यदि इच्छा आदि आत्माके 
साथ अयुतसिद्ध हों तो आत्मगत 
महत््वके समान उनकी मी नित्यता- 
का प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा। 
और यह बात इष्ट नहीं है, क्योंकि 
इससे आत्माके अनिर्मोक्षका प्रसङ्ग 
आ जाता है । 


यदि समवाय द्रव्यसे भिन्न है 
तो द्रव्यके साथ उसका कोई अन्य 
सम्बन्ध बतलाना चाहिये, जैसा कि 
द्रव्य और गुणका है । और यदि कोई 
कहे कि समवाय तो नित्यसम्बन्ध 
ही है, इसलिये उसके साथ कोई 


१. जो पदार्थ परस्पर मिंळकर सिद्ध हुए हों । | 

# अयुतसिद्धत्वमें चार पक्ष ह--१ अभिन्न कालमें होना; २ अभिन्न देशमें 
' होना; ३ अभिन्नस्वभाववाले होना, ४ संयोग और वियोगकी अयोग्यतावाले 
होना । उनमेंसे प्रथम पक्षका खण्डन करते हैं--- 


१२२ 


माण्डूक्योपनिषद्‌ 


[ गौ० का० 


Ens “Sie Eins win बिद्या wins cin, oka, is kon lin cf, 


नित्यसम्बन्धप्रस ड्रत्पृथक्त्वा- 


नुपपत्तिः । अत्यन्तणथक्त्वे च 


+ ७ ८ 
द्रव्यादीनां स्पशवदस्पशद्रव्य- 


योरिव षष्ठयर्थानुपपत्तिः । 
इच्छाइ पंजनापायवद्गुणवच्चे 
आत्मनो चात्मनोऽनित्यत्व- 
व्यावहारिक- प्रसङ्ग; । देहफलादि- 
बन्थमोक्षा- वत्सावयत्व॑ विक्रि 
युपपादनम्‌ यावत्त्व च दहा- 
दिवदेवेति दोषावपरिद्दायों । 
यथा त्वाकाशस्याविद्याध्यारो- 
पितरजोधूममलवत्वादिदोषवच्त्व 
तथात्मनोऽविद्याध्यारोपितबुद्वया- 
झुपाधिकृतसुखदुः खादिदोषवसत्वे 
बन्धमोक्षादयो व्याबहारिका न 
विरुध्यन्ते । सबेवादिभिरविद्या- 
कृतव्यवहाराभ्युपगमात्परमार्था- 
नञ्युपगमाञच्च । तसादात्मभेद- 


सम्बन्ध- बतलानेकी आवश्यकता नहीं 
है तो ऐसी अवस्थामै समवाय- 
सम्बन्धवालोंका नित्यसम्बन्ध होनेके 
कारण उनकी पुथकता सम्भव नहीं 
है । और यदि द्रव्यादिको परस्पर 
अत्यन्त भिन्न माना जाय तो जिस 
प्रकार स्पर्शवान्‌ और स्पर्राहीन 
द्॒व्योमें परस्पर सम्बन्ध होना सम्भव 
नहीं है उसी प्रकार उसका सम्बन्ध 
ही नहीं हो सकता । 


यदि आत्माको इच्छादि उत्पत्ति- 
विनाशशील गुणोंबाला माना जाय 
तो उसकी अनित्यताका प्रसङ्ग 
उपस्थित हो जायगा । तथा उसके 
देह और फलादिके समान सात्रयवत्व 
एवं देहादिके समान ही विक्रियावत्व 
यें दो दोष भी अपरिहार्य ही 
होंगे । जिस प्रकार कि आकाशका 
अविद्याध्यारोपित घटादि उपाधियोंके 
कारण ही धूलि, धूम और मळसे 
युक्त होना है उसी प्रकार आत्माका 
मी, अविद्यासे आरोपित बुद्धि आदि 
उपाविके कारण सुख-दुःखादि दोषसे 
युक्त होनेपर, व्यावहारिक बन्ध, 
मोक्ष आदि होनेमें कोई बिरोध 
नहीं है; क्योंकि सभी वादियोंने 
व्यवहारको अविद्याकृत माना है, 
परमार्थरूप नहीं माना । अतः 
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परिकल्पना वृ्थेव तार्किक्के; | तार्किकलोग जीवोंके भेदकी कल्पना 
क्रियत इति ॥ ५॥। वृथा ही करते हैं || ५ ॥ 
CE TT oh 
_ व्यावहारिक जीवमेद 


कथं पुनरात्मभेदनिमित्त इव 


व्यवहार एकसिन्नात्मन्यविद्या- 


किन्तु एक ही आत्मामें, आत्माओं- 
के भेदके कारण होनेवालेके समान, 
अविद्याकृत व्यवहार किस प्रकार 


कृत उपपद्यत इति, उच्यते-- | सम्मव है ? इसपर कहते है--- 
रूपकार्यसमाख्याश्च भिद्यन्ते तत्र तत्र वै । 
आकाशस्य न भेदोऽस्ति तहूञ्जीवेषु निणंयः॥ ६ ॥ 
[ घटादि उपाधियोंके कारण प्रतीत होनेवाले ] भिन्न-भिन्न आकाशों- 


के रूप, कार्य और नामोंमें तो भेद है, परन्तु आकाशमें तो कोई भेद नहीं 
है । उसी प्रकार जीवोंके विषयमें भी निश्चय समझना चाहिये ॥ ६ ॥ 


यथेहाकाश एकस्मिन्घटकर- 
कापवरकाद्याकाशानामस्पस्वम- 
हर्त्वादिरूपाणि भिद्यन्ते तथा 
कार्यमुदकाहरणघारणशयनादि- 
समाख्याथ घटाकाशकरकाकाश 
इृत्याद्यास्तत्कृताथ भिन्ना दश्यन्ते। 
तत्र तत्र वे व्यवहारविषय 
इत्यरथः । सर्वोद्यमाकाशे रूपादि- 
भेदकृतो व्यवहारो न परमार्थ 
एव । परमा्थतस्त्वाकाशस्य न 
भेदोऽस्ति । न चाकाशमेद- 
निमित्तो व्यवदारोऽस्त्यन्तरेण 


जिस प्रकार इस एक ही 
आकाशमें घट, कळण्डड और मठादि 
आकारोंके अल्पत्व-महत्त्वादि ख्पोंमें 
भेद है, तथा जहाँ-तहाँ व्यवहारमें 
उनके किये हुए जल लाना, जळ 
धारण करना और शयन करना 
आदि कार्य एवं घठकाश, करकाकाश 
आदि नाम भिन्न-भिन्न देखे जाते हैं। 
किन्तु आकाशमें रूपादिके कारण 
होनेवाला यह सब व्यवहार पार- 
मार्थिक ही नहीं है। परमार्थत; तो 
आकाशका कोई भेद नहीं है । अन्य 
उपाधिक्कत निमित्तके सिवा वस्तुतः 
आकाशके भेदके कारण होनेवाला 
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परोपाधिकृतं द्वारम । यथैतत्त- 
दइदेहोपाधिमेदकृतेषु जीवेषु 
घटाकाशख्ानीयेष्वात्मसु नि- 
रूपणात्कृतो बुद्विमद्भिनिणेयो 
निश्चय इत्यथः ॥ ६ ॥ 


कोई व्यवहार है ही नहीं । जैस, 
कि यह [ आकाशका भेद ] है 
उसी प्रकार देहादि उपाधिके भेदसे 
किये हुए घटाकाशस्थानीय जीवोंमें 
मेदका निरूपण किया जानेके कारण 
बुद्विमानोने [ उस भेदका अपार- 
मार्थिकत्व ] निश्चय किया हवै-यह 
इसका तात्पर्य है ॥ ६ ॥ 


जीव आत्माका विकार या अवयव नहीं है 


ननु तत्र परमाथंकृत एव 


किन्तु घटाकाशादिमें जो रूप 
और कार्य आदिका भेद-व्यवहार है 


घटाकाशादषु रूपकायोदि भेद- वह तो वास्तविक ही हे ? [ ऐसी 


शङ्का होनेपर कहते हैं-] यह बात 


व्यवहार इत ! नतदास्ति, यस्मात्‌ | नहीं है, क्योंकि 


नाकारस्य घटाकाशो विकारावयवो यथा । 
नेवात्मनः सदा जीवो विकारावयवौ तथा ॥ ७ ॥ 


जिस प्रकार घटाकाश आकाशका विकार या अवयव नहीं है उसी 
प्रकार जीव भी आत्माका विकार या अवयव कभी नहीं है || ७ || 


परमार्थाकाशस्य घटाकाशो 
न विकारः; यथा सुवर्णस्य 
रुचकादियंथा वापां फेनबुद्‌- 
बुदहिमादि!; नाप्यवयवों यथा 
वृक्षस्य शाखादिः । न तथा 
आकाशस्य घटाकाशो विकारा- 
वयवी यथा तथा नैवात्मनः 


परमार्थाकाशका घटाकाइ न तो 
विकार है, जैसे कि सुवर्णके रुचकादि 
आभूषण तथा जळके फेन, बुदूबुद 
ओर हिम आदि हैं, और न जैसे 
शाखादि वृक्षके अवयव है उस 
प्रकार उसका अवयव ही है । इसी 
तरह, जैसे कि महाकाशका घटाकाइा 
विकार या अवयत्र नहीं है उसी 
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प्रस्य परमार्थसतो महाकाशस्था- 
नीयस्थ घटाकाशस्यानीयो जीवः 


प्रकार, अर्थात्‌ उपर्युक्त इष्टान्तानुसार 
ही, महाकारास्थानीय परमार्थ सतू 


परमात्माका घटाकाशस्थानीय जीव, 
किसी अवस्थामै विकार या अवयव 
नहीं है । अतः तात्पर्य यह है 
कि आत्मभेदजनित व्यवहार मिथ्या 
ही है ॥ ७ ॥ 

6. . 

आत्माकी मॉलिनता अज्ञानियोंकी धष्टिमें है 

- यसायथा घटाकाशादिभेद- , क्योंकि जिस प्रकार घटाकाशादि 
बुद्धिनिबन्धनो रूपकार्यादिभेद- | भेदबुद्धिके कारण उसका रूप एवं 


स्वेद भिज कार्यं आदि भेदव्यवहार है उसी 
रस्तथा देहोपाधिजीवभेद प्रकार देहोपाधिक जीवभेदके कारण 


कृतो जन्ममरणादिव्यवहारः । | ही जन्म-मरण आदि व्यवहार है; 
तस्ात्तत्कृतमेव क्लेशकमंफलमल| इसलिये उसका किया हुआ ही 


सदा सर्वदा यथोक्तदष्टान्तवन्न 
विकारो नाप्यवयवः । अत 
आत्ममेदक॒तो व्यवहारो सषे- 
वेत्यथेः ॥ ७॥ 


वत्वमात्मनो न परमाथत | अत्माका क्लेश, कर्मफल और मलसे 
तिला युक्त होना है, परमार्थतः नहीं-- 

इत्येतमर्थ दृष्टान्तेन प्रतिपिपा- re wel गले 

दयिषन्नाह-- करनेकी इच्छासे कहते है-- 


यथा भवति बालानां गगनं मलिनं मलै; । 
तथा भवत्यबुडानामात्मापि मलिनो मलेः ॥ ८ ॥ 
जिस प्रकार मूर्ख लोगोंको [ धूलि आदि ] मळके कारण आकाश 
मलिन जान पड़ता है उसी प्रकार अविवेकी पुरुषोंकी दृष्टिमे आत्मा भी 
[ राग-द्वेषादि ] मळसे मलिन हो जाता है ॥ ८ ॥ 
यथा भवति लोके बालानाम- | ोकमें जिस प्रकार बाळ अर्थात्‌ 
विवेकिनां गगनमाकाशं घन- | अविवेकी पुरुषोंकी इश्टिमें आकाश 
रजोधूमादिमिलेमेलिनं मलवन्न | मेघ, धूलि और धुआँ आदि मर्छोके 


. १३६ 


माण्डूक्योपनिषद्‌ 


[ गो० काट 


Rs Sin, ch, ९2७... ie ie ki, >>>... is SR, saline wf, 


गगनं मरुबद्याथात्म्यविवेकिनाम्‌, 
तथा भवत्यात्मा परोऽपि यो 
विज्ञाता प्रत्यक्क्लेशकर्मफलमले- 
मलिनोऽबुद्धानां प्रत्यगात्मवि? क- 
रहितानां नात्मविचेकवताम्‌ । 
नद्यषरदेशस्तृडवत्प्राण्यध्यारो- 
पितोदकफेनतरङ्गादिमांस्तथा 
नास्माबुधारोपितङ्केशादिमलैमलि- 


नो भवतीत्यर्थः ॥ ८ ॥ 


कारण मलिन--मळ्युक्त हो जाता है, 
किन्तु आकाशके यथार्थ खरूपको 
जाननेवालोकी इष्टिमें ऐसा नहीं 
होता; उसी प्रकार अबुद्ध-प्रत्य- 
गात्माके विवेकसे रहित पुरुषोंकी 
दृष्टिमे, जो प्रत्यक्‌ और सबका साक्षी 
है वह परात्मा मी क्लेश, कर्म और 
फलरूप मलांसे मलिन हो जाता है; 
किन्तु आत्मज्चानियोंकी दृष्टिमें ऐसा 
नहीं होता । 

तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार 
ऊसरदेश तृषित प्राणीके आरोपित 
किये इए जळके फेन और तरङ्गादि- 

युक्त नहीं होता उसी प्रकार 
आत्मा भी अज्ञानियोंद्वारा आरोपित 
क्लेशादि मळोंसे. मलिन नहीं 
होता ॥ ८ ॥ 


पुनरप्युक्तमेवाथं प्रपश्वयति- | 


मरणे सम्भवे चेव 


स्थितौ 


फिर भी पूर्वोक्त अर्थका ही 
विस्तार कहते है-- 
गत्यागमनयोरपि । 


सवेशरीरेषु आकाशेनाविळक्षणः॥ ९ ॥ 


यह आत्मा सम्पूर्ण शरीरोंमें मृत्यु, जन्म, छोकान्तरमें गमनागमन 


और स्थित रहनेमें भी आकाशसे अबिलक्षण है । [ अर्थात्‌ इन सब 
व्यवहारोंमें रहते इए भी यह आकाइाके समान निर्विकार और बिभु है ]॥॥९॥ 
घटाकाशजन्मनादागमना- घटाकाशके जन्म, नाश, गमन, 
आगमन और स्थितिके समान सम्पूर्ण 


गमनस्थितिवत्सवेशरीरेष्वात्मनो | ररीरोमें आत्माके जन्म-मरणादिको 
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जन्ममरणादिराकाशेनाविलक्षणः 


प्रत्येतव्य इत्यर्थः ॥ ९ ॥ 


आकाशसे अविलक्षण ( भेदरहित ) 
ही अनुभव करना चाहिये--यह 


इसका अभिप्राय है ॥ ९ ॥ 


हिजाब अर... या्याडडाा 
संघाताः खमप्नवत्सवें आत्ममायाविसर्जिताः । 
आधिक्ये सर्वसाम्ये वा नोपपत्तिहिं विद्यते ॥ १० ॥ 


देहादि समस्त संघात खप्नके समान आत्माकी मायासे ही रचे हुए 
हैं। उनके अपेक्षाकृत उत्कर्ष अथवा सबकी समानतामें भी कोई हेतु 


नहीं है || १० ॥ 


घटादिस्थानीयास्तु देहादि- 
संघाताः खमरश्यदेहादिवन्माया- 
विकृतदेहादिवच्चात्ममायावि- 
सर्जिताः; आत्मनो मायाविद्या 
तया प्रत्युपस्यापिता न परमार्थतः 
सन्तीत्यथेः । यद्याधिक्यमधिक- 
भावस्तियग्देहाद्यपेक्षया देवादि- 
कार्यकरणसंघातानां यदि वा 
सर्वेषां समतेव नेषाश्चुपपत्तिः 
सम्भवः सङ्काबप्रतिपादको 
हेतुर्विद्यते नास्ति, हि यसात्त- 
सादविद्याकृता एव न परमार्थतः 
सन्तीत्यर्थः ॥ १० ॥ 


घटादिस्थानीय देहादिसंघात 
खप्नमें दीखनेवाले देहादिके समान 
तथा मायावीके रचे हुए देहादिके 
सरर आत्माकी मायासे ही रचे 
इए हैं । तात्पर्य यह है कि आत्माकी 
माया जो अविद्या है उसके प्रस्तुत 
किये हुए हैं, परमार्थत: नहीं हैं | 
यदि तिर्यगादि देहोंकी अपेक्षा देवता 
आदिके शरीर और इन्द्रियोंकी 
अधिकता-उत्कृष्टता है अथवा यदि 
[ तत्त्वदृष्टिसे ] सबकी समानता ही 
है तो भी, क्योंकि उनके सद्भावका 
प्रतिपादक कोई हेतु नहीं है, इसलिये 
वे अविद्याकृत ही हैं, परमार्थतः नहीं 


हैं. ऐसा इसका तात्पर्य है ॥ १०॥ 


----+->“>ही९-+--- 


_ उत्पत्त्यादिवर्नितस्थाइयस्थात्म- | 


उत्पत्ति आदिसे रहित अद्वितीय 


आत्मतत्तका श्रुतिप्रमाणकत्व प्रदर्शित ` 
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तस्वस्थ शुतिप्रमाणकत्वप्रदशनार्थ | करनेके लिये | उपनिषद्के ] वाक्यों- 


वाक्यान्युपन्यस्यन्ते-- 


का उल्लेख किया जाता हे--- 


रसादयो हि ये कोशा व्याख्यातास्तैत्तिरीयके । 
तेषामात्मा परो जीवः खं यथा संप्रकाशितः ॥ ११ ॥ 


तैत्तिरीय श्रृतिमें जिन रसादि [ अन्नमयादि ] कोशोंकी व्याख्या 
की गयी है, आकाशवत्‌ परमात्मा ही उनके आत्मा जीवरूपसे प्रकाशित 


किया गया है ॥ ११ ॥ 


रसादयोऽन्नरसमयः = 
इत्येवमादयः कोशा इव कोशा 
अस्यादेरिवोत्तरोत्तरस्यापेक्षया 
बहिर्भावात्पू्वपूर्वस्य व्याख्याता 
विस्पष्टमाख्यातास्तेत्तिरीयके 


तेत्तिरीयकशाखोपनिषद्वर्लचां तेषां 


कोशानामात्मा येनात्मना पञ्चापि 
कोशा आत्मवन्तोऽन्तरतमेन, 
स हि सवेषां जीवननिमित्तत्वा- 
ज्जीवः । 

कोऽसावित्याह--पर एवात्मा 
यः पूर्वम्‌ सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” 
(तै० उ० २। १ ) इति प्रकृतः । 
यसादात्मनः खप्नमायादिवदा- 


क्राशादिक्रमेण रसादयः कोश- 


तैत्तिरीयकमें अर्थात्‌ तैत्तिरीयकः 
राखोपनिषद्वह्लीमें जिन रसादि. 
अन्नरसमय एवं आणमय इत्यादि 
कोशोंकी व्याख्या-स्पष्ट विवेचना 
की गयी है और जो उत्तरोत्तरकी 
अपेक्षा पूव-पूर्व बहि:स्थित होनेके 
कारण खड्गके कोशके समान कोश 
कहे गये हैं उन कोशोंका आत्मा, 
जिस अन्तरतम आत्माके कारण 
पाँचों कोश आत्मवान्‌ हैं, वही सबके 
जीवनका निमित्त होनेके कारण 
'जीव? कहलाता है | 


वह कौन है ? इसपर कहते है 
वह परमात्मा ही है, जिसका पहले 
“सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’? इत्यादि 
वाक्योमें प्रसङ्ग है और जिस 
आत्मासे स्वप्न और माया आदिके 
समान आकाशादि क्रमसे कोशरूप 
संघात आत्माकी मायासे ही रचे 
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लक्षणाः संघाता आत्ममाया- 
विसजिता इत्युक्तम्‌ । स आत्मा- 
सामियथा खं तथेति संप्रकाशितः 
“आत्मा द्याकाशवत्‌” ( अद्वैत० 
३) इत्यादि श्वोके; । न तार्किक- 
परिकल्पितात्मवत्पुरुषबुद्धि- 

प्रमाणगम्य इत्यभिप्रायः ॥११॥ 


गये है-ऐसा कहा गया है । उस 
आत्माको हमने “आत्मा ह्याकाश- 
वतू?'इत्यादि छोकोंमें, जैसा आकाश 
है उसीके समान प्रकाशित किया 
है | तात्पर्यं यह है कि वह तार्किकों- 
के कल्पना किये हुए आत्माके समान 
मनुष्यकी बुद्धिसे प्रमाणित होनेवाला 
नहीं है ॥ ११ ॥ 


ठुयोहयोम॑घुज्ञाने परं ब्रह्म प्रकाशितम्‌ । 
पृथिव्यासुदरे चेव यथाकाशः प्रकाशितः ॥ १२ ॥ 


लोकमें जिस प्रकार प्रथिवी और उदरमें एक ही आकाश प्रकाशित 
हो रहा है, उसी प्रकार [ बूह्दारण्योक्त ] मधु ब्राह्मणमें [ अध्यात्म और 
अविदैवत-इन ] दोनों स्थानोंमें एक ही ब्रह्म निरूपित किया गया है ॥१२॥ 


किं चाधिदैवमध्यात्मं च 
तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषः एथि- 
व्याद्यन्तगेतो यो विज्ञाता . पर 
सवेमिति 


एवात्मा ब्र्ह्म 


इयोडयोरा्वैतक्षयात्पर॑ ब्रह्म 
प्रकाशितम्‌ । क्षेत्याह--त्रह्म- 
विद्याख्यं मध्वसृतममृतत्बं मोद- 
नहेतुत्वाडिज्ञापते यस्मिन्निति 


मधुज्ञानं - मधुत्राह्मणं तसिन्नि- 


तथा अधिदेव और अध्यात्म- 
मेदसे जो तेजोमय और अमृतमय 
पुरुष प्रथिवीके भीतर है और जो 
विज्ञाता परमात्मा ब्रह्म ही सब कुछ 
है--इस प्रकार दवैतका क्षय होनेपर्यन्त 
दोनों स्थानोमें परत्रह्मका ही प्रति- 
पादन किया गया है । कहाँ किया 
गया है ? सो बतलाते हैं---जिसमें 
ब्र्मविद्यासंज्ञक मधु यानी अमृतका 
ज्ञान है- आनन्दका हेतु होनेके 
कारण उसका अमृतत्व है---उस 
मघुज्ञान यानी मधुब्राह्मणमें [ उसका 
प्रतिपादन किया गया हू ] । 
किसके समान प्रतिपादन किया है ? 
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स्यर्थः। किमिवेत्याह--प्ृथिव्या- 
युदरे चेव यथेक आकाशोऽलुमा- 
नेन प्रकाशितो लोके तद्॒दि- 
त्यथः ॥ १२॥ 


इसपर कहते हैं कि जिस प्रकार लोकमें 
अनुमानसे प्रथिवी और उदरमें एक 
ही आकाश प्रकाशित होता है, 
उसी तरह [ इनकी एकता समझो ] 
यह इसका अभिप्राय है ॥ १२ ॥ 


—— eo CD oe 


आत्मेकत्व ही समीचीन है 


जीवात्मनोरनन्यत्वमभेदेन 


प्रशस्यते । 


नानात्वं निन्यते यच्च तदेवं हि समञ्जसम्‌ ॥ १२ ॥ 


क्योकि जीव और आत्माके अभेदरूपसे एकत्वकी प्रशांसा की 
गयी है ओर उनके :नानात्वकी निन्दा की गयी है । इसलिये वही [ यानी 


उनकी एकता ही ] ठीक है॥ १३ ॥ 


यद्युक्तितः श्रुतितश्च निर्धारितं 
जीवस्य परस्य चात्मनो जीवा- 
त्मनोरनन्यत्वमभेदेन प्रशस्यते 
स्तूयते _शाख्नेण व्यासादिभिश्च । 
यञ्च सवंप्राणिसाधारणं खाभाविक॑ 
शास्रबहिष्कूतेः कुतार्किकेविरचितं 
नानात्वदशेनं निन्यते “न तु 
तद्द्वितीयमस्ति” ( बृ० उ० ४ | 
३ । २३) “द्वितीयादे भयं 
भवति’? ( बृ> उ० १।४।२) 
“उदरमन्तरं कुरुते, अथ तस्य 
भयं भवति’ ( ते० उ० २ । 
७ । १ ) “इदं सवं यदयमात्मा’ 
( ब्रश उ० २।४।६,४।५।७) 
““मृत्योः स मृत्युमाम्रोति य इह 


क्योंकि युक्ति और श्रुतिसे 
निश्चय किये हुए जीव और परमात्मा- 
के एकत्वकी शास्र और व्यासादि 
मुनियोंने समानरूपसे प्रशंसा यानी 
स्तुति की है और शाखबाह्य 
कुतार्किकोँद्वारा कल्पित सर्वप्राणि- 
साधारण स्रामाविक नानात्वदर्दनकी 
“उससे अतिरिक्त दूसरा कोई नहीं 
है?” “दूसरेसे निश्चय भय होता है!” 
“जो थोड़ा-सा भी भेद करता है, 
उसे भय प्राक्त होता है? “यह 
जो कुछ है सब आत्मा है” “जो 
यहाँ नानावत्‌ देखता है वह 
मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है? 
इत्यादि वाक्यों तथा अन्य ब्रहमवेत्ताओं- 
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नानेव पझ्यति’’ ( क० उ० २। 
१ । १० ) इत्यादिवाक्यैश्चा- 
्येश्च ब्रह्मविद्भिः । यच्चेतत्तदेवं 
हि समञ्जसमृज्ववबोर्धं न्याय्य- 
मित्यर्थः । यास्तु तार्किकपरि- 
कल्पिताः ङुदृष्टयस्ता अनुज्व्यो 
निरूप्यमाणा न घटनां ग्राञ्चन्ती- 
त्यभिम्रायः ॥ १३॥ 


द्वारा निन्दा की गयी है | यह जो 
[ बतलाया गया ] है वह इसी 
प्रकार समञ्जस-सरल बोधगम्य 
अर्थात्‌ न्याययुक्त है | तथा तार्किकों- 
की कल्पना की हुई जो कुदृष्टियाँ हैं वे 
सरल नहीं हैं; अभिप्राय यह है कि 
वे निरूपण की जानेपर प्रसंगके 
अनुरूप नहीं ठहरतीं || १३ ॥ 


"ण" See 
श्रुत्युक्त जीव-बरह्ममेद गोण हे 
जीवात्मनोः पृथक्त्वं यत्मागुत्पत्तेः प्रकीतितम्‌ । 
भविष्यदूवृत्त्या गौणं तन्मुख्यत्वं हि न युञ्यते ॥ १४॥ 
पहले ( उपनिषदोंके कर्मकाण्डमें ) उत्पत्तिबोधक वाक्योंद्वारा जो 


जीव और परमात्माका पृथक्च बतलाया है वह भविष्यदू-बृत्तिसे गौण है, 
उसे मुख्य अर्थ मानना ठीक नहीं है ॥ १४ ॥ 


ननु श्रुत्यापि जीवपरमात्मनोः 
पृथक्त्वं यत्प्राशुत्पत्तेरुत्पच्तयर्थोप- 


पूर्व प्रकीतितं 


कर्मकाण्डे अनेकशः कामभेदत 


निषद्वाक्येम्य ¦ 


इद॑कामोऽदःकाम इति; परश्च 
“स्‌ दाधार प्रथिवी द्याम्‌” 
(ऋ०्सं १०। १ २१।१ ) इत्यादि 
मन्त्रवर्णे तत्र कथं कमंज्ञानकाण्ड- 


यंक़ा-जब श्रुतिने मी पहले- 
कर्मकाण्डमें उत्पत्ति-प्रतिपादक उप- 
निषद्‌-वाक्याँद्वारा 'इदंकामः? “अदः- 
कामः? आदि प्रकारसे [ कर्मकाण्डमे 
भिन्न-भिन्न कामनाओंबाले कर्माधिकारी 
पुरुषके समान ] अनेको कामनाओं- 
के भेदसे जीव और परमात्माका भेद 
प्रतिपादन किया है तथा परमात्माका 
“उसने प्रथिवी और ब्रुलोकको 
धारण किया”? इत्यादि मन्त्रवणोसे 
पृथक्‌ ही निर्देश किया है, तब इस 
प्रकार कर्मकाण्ड और ज्ञानाण्डके 
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वाक्यविरोधे ज्ञानकाण्डवाक्यार्थ- 
स्येवेकत्वस्थ सामञ्जस्यमवधायत 


इति ९ 

अत्रोच्यते--“यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते” ( ते० उ० ३। 
१)'यथाग्ने; क्षुद्रा विस्फुलिङ्गाः” 
(ब्रु उ०२।१।२०) “तस्माद्वा 
एतस्मादात्मन आकाशः संसूतः 
(तै? उ० २।१।२ ) “तदैक्षत” 
( छा० 5० ६।२।२) 
'“तत्तेजोडसृजत'? ( छा० उ० 
६।२।३) इत्याद्युत्पत्यर्थापनि- 
पद्वाक्येभ्यःप्राकृथकत्वं कमेंकाण्डे 
प्रकीतितं यत्तन्न परमार्थम्‌ । किं 
तर्हि ? गोणं महाकाशघटा- 
काशादिमेदवत्‌ । यथादनं 
पचतीति भविष्यद्वृत्या यद्वत्‌ । 
न हि मेदवाक्यानां कदाचिदपि 
पुख्यभेदा्थत्वमुपपद्यते । खाभा- 
विकाविद्यावत्पाणिभेद रृष्टयनुवा- 
दित्वादात्मभेदवाक्यानाम्‌ । 


इह चोपनिषत्सत्पत्तिप्रठयादि- 
वाक्येजीवपरमात्मनोरेकत्वमेव 


वाक्योंमें बिरोध उपस्थित होनेपर 
केवल ज्ञानकाण्डोक्त एकत्वका ही 
सामञ्जस्य ( यथार्थत्व ) किस प्रकार 
निश्चय किया जा सकता है ? 


समाधान-इस विषयमें हमारा 
कथन है कि “जहाँले ये सब भूत 
उत्पन्न होते हैं” “जिस प्रकार 
अभ्निंसे नन्ही-नन्ही चिनगारियाँ 
[ निकलती हैं |”? “उसी इस आत्मा- 
से आकाश उत्पन्न हुआ” “उसने 
क्षण किया?! “उसने तेजको रचा” 
इत्यादि उत्पत्त्थक उपनिषदूवाक्यांसे 
पहले कर्मकाण्डमें जो प्रयकखका 
प्रतिपादन किया गया दै वह 
परमार्थतः नहीं है । तो कैसा है ! 
वह महाकाश और घटाकाशादिके 
भेदके समान गौण है और जिस 
प्रकार भविष्यदूदृष्टिसे “भात पकाता 
है?# ऐसा कहा जाता है उसीके 
समान है । आत्म-मेदवाक्योका मुख्य 
भेदप्रतिपादकल सभी सम्भव नहीं 
है, क्‍योंकि भेदवाक्य तो अज्ञानी 
पुरुषौकी खाभाविकी भेददष्टिका ही 
अनुवाद करनेवाले हैं । 

यहाँ उपनिषदोंमें तो “तू वह 
है? “यह अन्य है और में अन्य 


# “मात? उबले हुए चावलोंको कहते हैं; जो चावल पकाये जाते हैं 
उनकी संज्ञा “भात? नहीं है । अतः इस वाक्यमै जो उनके लिये “भात” शब्दका 


प्रयोग हुआ है बह भविष्यद्दृष्टिसे दै । 
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प्रतिपिपादयिषितम्‌ “तत््तमसि’’ 
(छा०3० ६॥८-१६ ) “अन्यो 
5सावन्यो5हमस्मीति न स वेद” 
( द्रुः उ० १ । ४ । १०) 
इत्यादिमिः । अत उपनिषत्सु 
एकत्वं श्रुत्या प्रतिपिपादयिषितं 
भविष्यतीति भाषिमीमेकब्रत्ति- 
माश्रित्य लोके भेददष्टयनुवादो 
गोण एवेत्यभिप्रायः । 

अथ वा “तदेक्षत” ( छा० 
उ० ६ । २।३) “तत्तेज्ञो- 
श्युजत? (छार उ० ६।२।३) 
इत्याद्युत्पत्तः प्राक्‌ “एकमेवा- 
द्वितीयस्‌” (छा० उ० ६।२।२) 
इत्येकत्वं प्रकोतितम्‌ । तदेव च 
“तत्सत्यं स आत्मा तन्मसि’ 
(छा० 3० ६। ८-१६) इत्येकत्वं 
भविष्यतीति ताँ भविष्यद्वृत्तिम- 
पेक्ष्य यजीवात्मनोः पृथक्त्वं यत्र 
क्चिद्वाक्ये गम्यमानं तद्वौणम्‌, 
यथोदनं पचतीति तद्त्‌ ॥१४॥ 


हूँ [ ऐसा जो जानता है] बह 
नहीं जानता” इत्यादि श्रुतियांके 
अनुसार उत्पत्ति-प्रल्यादि-बोधक 
वाक्योंसे भी जीव और परमात्मा- 
का एकत्व ही प्रतिपादन करना 
इष्ट है । अतः उपनिषदांमें श्रुतिको 
एकत्व ही प्रतिपादन करना इष्ट 
होगा-इस भविष्यदूवृत्तिको आश्रय 
करके लोकमें भेददष्टिका अनुवाद 
गौण ही है-यह इसका अभिप्राय है । 
अथवा '“उसने ईक्षण किया?’ 
“उसने तेजको रचा”? इत्यादि 
श्रुतियोद्वारा जो उत्पत्तिसे पूर्व “एक- 
मेवाद्वितीयम!? इत्यादि प्रधारसे 
एकत्वका निरूपण किया है वह 
“वह सत्य है, वह आत्मा है और 
वही तू है?” इस प्रकार आगे एकत्व 
हो जायगा इस भविष्यद्वृत्तिसे जहाँ 
कहीं किसी वाक्यमें जीव और 
आत्माका प्रृथक् जाना गया है 
उसी प्रकार-गोण है, जैसे कि “भात 
पकाता है? इस वाकयमें [ “भात! 
शब्दका प्रयोग ] ॥ १४ ॥ 


ना FDA 


हष्टान्तयुक्त उत्पति-श्रुतिकी व्यवस्था 


ननु यथुत्पत्तेः ग्रागजं सर्व- 


यदि कहो कि उत्पत्तिसे पूर्व तो 


संब अजन्मा तथा एक ही अद्वितीय 


मेकमेवाद्वितीयं तथाप्युत्पत्तेरूध्ब | है तथापि उसके पीछे तो सब 
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जातमिदं सवं जीवाथ भिन्ना 
इति, मेवम्‌} अन्याथत्वाहुत्पत्ति- 
श्रुतीनाम्‌ । पूवमपि परिहृत 
एवायं दोषः खप्नवदात्ममाया- 
विसर्जिताः संघाता घटाकाशो- 
त्पत्तिमेदादिवज्ञीवानामुत्पत्ति- 

मेदादिरिति 
भेदादिश्चतिभ्य आकृष्य इह 


। इत एवोत्पत्ति- 


पुनरुत्पत्तिश्रुतीनामेदंपयंप्रतिपि- 


पाद यिषयोपन्यासः-- 


मृछोहविस्फुलिङगाद्यैः सृष्टियो 


उत्पन्न हुआ ही है और तब जीव 
भी भिन्न ही हैं-तो ऐसा कहना 
ठीक नहीं, क्‍योंकि उत्पत्तिसूचक 
श्रुतियाँ दूसरे ही अमिम्रायसे हैं । 
देहादिसंघात खप्नके समान 
आत्माकी मायासे ही प्रस्तुत किये हुए 
हैं? तथा 'घटाकाशकी उतपत्तिसे 
होनेवाळे भेदके समान जीवोकी 
उत्पत्तिके भेद हैं? इन वाक्योंद्वारा 
पहले भी इस दोषका परिहार किया 
ही जा चुका है । इसीळिये पूर्वोक्त 
उत्पत्तिभेदादिसूचक श्रुतियांसे उन- 
का निष्कर्ष लेकर यहाँ फिर उन 
उतपत्तिश्रुतियोंका ब्रहखात्मैक्यपरत्व 
प्रतिपादन करनेकी इच्छासे उपन्यास 
किया जाता है-- 


~ 


चादतान्यथा । 


उपायः सोऽवताराय नास्ति भेदः कथंचन ॥ १५॥ 

[ उपनिषदोंमें ] जो मृत्तिका, छोहखण्ड और विस्फुलिङ्गादि दृश्टन्तों- 

द्वारा भिन्न-भिन्न प्रकारसे सृष्टिका निरूपण किया है वह [ ब्रहझात्मैक्यमें ] 
बुद्धिका प्रवेश करानेका उपाय है; वस्तुतः उनमें कुछ भी भेद नहीं 


है ॥ १५ ॥ 
मृर्लोहविस्फुलिङ्गादिरष्टान्तो- 


बकरे हा ~ 
पन्यासेः सृष्टिया चोदिता 


्रकाशितान्यथान्यथा च स सर्वे! 


मृत्तिका, छोहपिण्ड और विस्फु- 
लिङ्गादिके दृ्टान्तोंका उपन्यास करके 
जो भिन्न-भिन्न ग्रकारसे सृष्टिको 
प्रकाशित अर्थात्‌ कल्पित किया 
गया है वह सृष्टिका सम्पूर्ण प्रकार 
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सृष्टिप्रकारो जीवपरमात्मैकत्व- 
बुदूचवतारायोपायोऽसाकम्‌ । 
यथा प्राणसंवादे वागाद्यासुर- 
पाप्मवेधायाख्यायिका कल्पिता 
प्राणवेशिष्टयबोधावताराय । 

तदप्यसिद्धमिति चेत्‌ । 

न; शाखाभेदेष्वन्यथान्यथा 
च प्राणादिसंवादश्रवणात्‌ । यदि 
हि संवादः परमार्थ एवाभूदेकरूप 


एव संवादः सबंशाखास्त्र्रोष्यत 


हमें जीव और परमात्माका एकत्व 
निश्चय करानेवाली बुद्धि प्राप्त कराने- 
के लिये है, जिस प्रकार कि प्राण- 
संवादमें ग्राणकी उत्कृष्टताका बोध 
क्रानेके लिये वागादि इन्द्रियोंके 
असुरोंद्रारा पापसे विद्व हो जानेकी 
आख्यायिका# कल्पना की गयी है । 
पूव०--परन्ठु यह बात भी तो 
सिद्ध नहीं हो सकती । 1 
तिद्घान्ती-नही; भिन्न-भिन्न 
शाखाओंमें भिन्न-भिन्न प्रकारसे प्राण- 
संवाद सुना जानेके कारण [ उस- 
का यही तात्पर्य होना चाहिये ] ।† 
यदि यह संवाद वस्तुतः हुआ होता 
तो सम्पूर्ण शाखाओंमें एक ही 


विरूद्वानेकप्रकारेण नाश्रोष्यत । | संवाद सुना जाता, परस्पर विरुद्ध 


क्र छान्दोग्य उपनिषद्के प्रथम प्रपाठकके द्वितीय खण्डमें यह आख्यायिका 
इस प्रकार आयी है--एक बार देवताओंका असुरोंके साथ युद्ध छिड़ गया | 
यहाँ असुरसे मनकी राजसवृत्ति और देवतासे सात्त्विकदृत्ति समझनी चाहिये । 
इन दोनों बृत्तियोंका पारस्परिक युद्ध चिर प्रसिद्ध है । देवताओंने असुरोंको 
उद्गीथविद्याके प्रभावसे परास्त करना चाहा । अतः उन्होंने वाक आदि प्रत्येक 
इन्द्रियको एक-एक करके उद्गीथ-गानमें नियुक्त किया; किन्तु प्रत्येक ही इन्द्रिय 
स्वाथपरताके पापसे असुरोंके सामने पराभूत हो गयी । अन्तमें मुख्य प्राणको 
नियुक्त किया गया | वह सभीके लिये समान भावसे सामगान करने लगा; 
अतः असुरगण उसका कुछ मी न बिगाड़ सके और देवताओंको विजय प्रास हुई । 


+ अर्थात्‌ उन आख्यायिकाओका तात्पर्य प्राणकी उत्कृष्टताका बोध 


करानेमें ही है । 


{ इसी आशयकी एक आख्यायिका बृह्ृदारण्यकोपनिषदू अध्याय ६ 
ब्राहमण १ में और दूसरी बृह० उ० अध्याय १ ब्राह्मण ३ में भी है । 


मा० 3० १०-- 
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श्रूयते तु; तस्मान्न | भिन्न-भिन्न प्रकारसे नहीं । परन्तु 
ऐसा सुना ही जाता है; इसलिये 
संवादश्रुतियोंका तात्पर्य यथाश्रुत 
अर्थमें नहीं है । इसी प्रकार उत्पत्ति- 
वाक्य भी समझने चाहिये । 
पूर्व-अत्येक कल्पकी सृष्टिके 
भेदके कारण संबादश्रुति और उत्पत्ति- 
श्रुतियोमें प्रत्येक सर्गके अनुसार भेद 
है-यदि ऐसा मानें तो ! 
विद्वान्ती-नहीं, क्योंकि श्रुतिका 
उपर्युक्त [ ब्रह्मात्मैकत्वमें ] बुद्धि- 
प्रवेशरूप प्रयोजनके अतिरिक्त अन्य 
कोई प्रयोजन ही नहीं है । प्राण- 
संवाद और उत्पत्तिश्रुतियोंका इसके 
सिवा और कोई प्रयोजन नहीं 
कल्पना किया जा सकता । यदि 
कहो कि उनकी तद्रूपता प्राप्त करने- 
के प्रयोजनसे ध्यानके लिये ऐसा 
कहा गया है, तो ऐसा भी सम्भव 
नहीं है, क्योंकि कलह तथा उत्पत्ति 
या प्रळयको प्राप्ति किसीको इष्ट 
नहीं हो सकती । अतः उत्पत्ति 
आदि प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियाँ 
आत्मेकत्वरूप बुद्विकी प्राप्तिके ही 
लिये हैं, उन्हे किसी और प्रयोजन- 
के लिये मानना उचित नहीं है । 
अतः उत्पत्ति आदिके कारण होने- 
वाला भेद कुछ भी नहीं है॥ १५ ॥ 


संवादश्रुतीनास्‌ । तथोत्पत्ति- 
वाक्यानि प्रत्येतव्यानि । 
कल्पसगमेदात्संवादश्रुतीना- 


~ क ॥ © 
मुत्पत्तिशुतीनां च प्रतिसगे- 
मन्यशात्वसिति चेत्‌ ? 

न; निष्प्रयोजनत्वाद्यथोक्त- 
बुद्धयवतारम्रयोजनव्यतिरेकेण । 
न झन्यप्रयोजनवस्वं संवादो- 
त्पत्तिश्रुतीनां शक्यं कर्पयितुम्‌ 
तथात्वप्रतिपत्तये भ्यानार्थ- 


मिति चेन्न; कलहोत्पत्तिप्रयानां 
ग्रतिपत्तरनिष्टत्वात्‌ । तस्मा- 
दु्पत्त्यादिश्रुतय आतत्मैकत्व- 
बुद्धयवतारायेत नान्यार्थाः 
कल्पयितुं युक्ताः । अतो 
नास्त्युत्पत्यादिकृतो भेद; 
कथञ्चन ॥ १५ ॥ 


“Pea — ee 
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त्रिविध अधिकारी और उनके लिये उपासनाविधि 


यदि पर एवात्मा नित्यशुद्ध- 
बुद्धम॒ुक्तचभाव एकः परमार्थ! 
सन्‌ “एकमेवाहितीयम!” ( छा० 
उ० ६ । २ । २) इत्यादि- 
श्रुतिभ्योऽसदन्य स्किमर्थेयञ्चुपा- 
सनोपदिष्टा “आत्मा वा अरे 
द्रष्टव्य” ( बृ० उ० २।४।५ ) 
“य आत्मापहतपाप्मा” ( छा० 
उ० ८ | ७। १, ३ ) “स क्रतुं 
कुर्वीत!! (छा० उ०३।१४। १) 
“आत्मेत्येबोपासीत्‌!! ( बृ० 3० 
१।४। ७ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः, 
कमोणि चामिहोत्रादीनि ! 

थृणु तत्र कारणमू-- 


ग्रङ्का-यदि “एकमेवाहितीयम!? 
इत्यादि श्रुतियोंके अनुसार परमार्थतः 
एकमात्र नित्य-शुद्ध-बुद्ध-मुक्तललभाव 
परमात्मा ही सत्य है, अन्य सब 
मिथ्या है, तो “अरे, इस आत्माका 
साक्षात्कार करना चाहिये” “जो 
आत्मा पापरहित है?”““वह (अधिकारी) 
क्रतु ( उपास्यसम्बन्धी संकल्प ) 
करे” “आत्मा है-इस प्रकार ही 
उपासना करे” इत्यादि श्रुतियोंद्वारा 
इस उपासनाका उपदेश क्यो दिया 
गया है ? तथा अम्निहोत्रादि कर्म 
भी क्‍यों बतलाये गये हैं ? 

समाधान-इसमें जो कारण है, 


सो सुनो-- 
आश्रमास्त्रिविधा हीनमध्यमोत्कृष्टदृष्टयः । 
उपासनोपदिष्टेयं तदर्थमनुकम्पया ॥ १ ६॥ 


आश्रम ( अधिकारीपुरुष ) तीन प्रकारके हैं--हीन, मध्यम और 
उत्कृष्ट दृष्टिवाले | उनपर कृपा करके उन्हींके लिये यह उपासना उपदेश: 


की गयी है ॥ १६ ॥ 
आश्रमा आश्रमिणोऽधिकृताः, 
वर्णिनश्च मार्गगाः, आश्रम- 
शब्दस्य प्रदशनार्थत्वात्त्रिविधाः । 
कथम्‌ ? हीनमध्यमोत्कृष्टदष्टयः । 


हीना निकृष्टा मध्यमोत्कृष्टा च | 


आश्रमाः-कर्माधिकारी आश्रमी 
एवं सन्मार्गगामी वर्णीलोग-क्योँकि 
आश्रम’ शब्द उनका भी उप- 
लक्षण करानेताळा है-तीन प्रकारके 
हैं । किस प्रकार ? हीन, मध्यम 
और उत्कृष्ट इश्टिवाले । अर्थात्‌ जिनकी 
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दष्टिदेशनसामथ्यं येषां ते इष्टि यानी दर्शनसामर्थ्य हीन- 
निकृष्ट, मध्यम और उत्कृष्ट है ऐसे 


मध्यमोत्तमबुद्विसामर्थ्योपेता | मन्द, मध्यम और उत्तम दि 
सा ्थ्यसे है 

इत्यर्थः । Eis क है । छ 

उपासनोपदिष्टेयं तदर्थ | उन मन्द ओर मध्यम दृषिवा 


मन्दमध्यमच्ष्टयाश्रमाद्यर्थ कर्माणि 
च, न चात्मेंक एवाद्वितीय इति 
निथचितोत्तमदृष्टय्थं दयालुना 
वेदेनानुकम्पया सन्मार्गगाः सन्तः 


कथमिमाञ्त्तमामेकत्वदष्टिं आप्नु- 


युरिति । “यन्मनसा न मनते 
थेनाहुमेनो मतम्‌ । तदेव ब्रह्म 
त्वं विद्धि नेदं यदिद्मुपासते'! 
( के० उ० १ । ५ ) “त्वमसि’ 
(छा०उ०६।८-१६)“आत्मैवेदं 
सवम” (छा० उ ० ७। २५।२ ) 
इत्यादिश्रृतिभ्यः ॥ १३ ॥ 


आश्रमादिके लिये ही इस . उपासना 
और कर्मका उपदेश किया गया है, 
“आत्मा एक और अद्वितीय ही है? 
ऐसी जिनकी निश्चित उत्तम दृष्टि 
है, उनके लिये उसका उपदेश नहीं 
है । दयाळु वेदने उसका इसीळिये 
उपदेश किया है कि जिससे वे 
किसी प्रकार सन्मार्गगामी होकर 
“जिसका मनसे मनन नहीं किया 
जा सकता, बल्कि जिसके द्वारा 
मन मनन किया कड़ा जाता है 
उसीको तू ब्रह्म जान; यह, जिसकी 
तू उपासना करता है, ब्रह्म नहीं 
है? “वह तू है” “यह सब आत्मा 
ही है”? इत्यादि श्रृतियोंद्वारा प्रति- 
पादित इस उत्तम एकत्व दृष्टिको 
प्राप्त कर सके ॥ १६ ॥ 


Eo जल कल 

अद्वेतात्मदर्शन किसीका विरोधी नहीं है 
शास्रोपपत्तिभ्यामवधारित- शास्र और युक्तिसे निश्चित 
होनेके कारण अद्वितीय आत्मदर्शन 
त्वादड्टयात्मदशेनं सम्यग्दर्शनं | ही सम्यग्दर्शन है, उससे बाह्य 
होनेके कारण और सब दर्शन मिथ्या 
तद्वाह्त्वान्मिथ्याद्शनमन्यत्‌ । | हैं । द्वैतवादियोंके दर्शन इसलिये 
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इतश्च मिथ्यादर्शनं द्वेतिनां राग- | भी मिथ्या हैं, क्योंकि वे राग-द्वेषादि 


दोषोंके आश्रय हैं; किस प्रकार £ 


देषादिदोषास्पदत्वात्‌ । कथम्‌ १ | [ सो बतलाते हैं ]-- 
खसिडान्तव्यवसासु द्वैतिनो निश्चिता इढम्‌ । 


परस्पर 


विध्यन्ते तेरयं न विरुध्यते ॥ १७ ॥ 


द्वैतवादी अपने-अपने सिद्धान्तोंकी व्यवस्थामें दृढ आग्रही होनेके 
कारण आपसमें बिरोध रखते हैं; परन्तु यह [ अद्वैतात्मदर्शन ] उनसे 


विरोध नहीं रखता ॥ १७ ॥ 
खसिद्भान्तव्यवस्यासु खसिद्धा- 
न्तरचनानियमेषु कपिलकणाद- 
७ Oe Re 
बुद्वाहतादिदष्टयनुसारिणो द्वति- 
नो निश्चिताः । एवमेवेष परमार्थो 
नान्यथेति तत्र तंत्रानुरक्ताः 
प्रतिपक्षं चात्मनः पश्यन्तस्तं 
द्विषन्त इत्येवं रागद्वेषोपेताः 
~ ७ 
खसिद्वान्तदशननिमित्तम्‌ एव 
परस्परमन्योन्यं विरुध्यन्ते । 
तेरन्योन्यविरोधिभिरखदीयो- 
ऽयं वैदिकः सर्वानन्यत्वादात्मेक- 


त्वदर्शनपक्षो न विरुध्यते यथा 
स्वहस्तपादादिभिः । एवं 


स्रसिद्धान्तव्यवस्थामें अर्थात्‌ 
अपने-अपने सिद्धान्तकी रचनाके 
नियमोंमें कपिल, कणाद, बुद्ध और 
अर्हत्‌ ( जिन ) की दृष्टियोंका अनु- 
सरण करनेवाले द्वैतवादी निश्चित 
हैं, अर्थात्‌ यह परमार्थतत्व इसी 
प्रकार है अन्यथा नहीं-इस प्रकार 
अपने-अपने सिद्धान्तमें अनुरक्त हो 
अपने प्रतिपक्षीको देखकर उससे 
द्वेष करते हैं । इस तरह रागद्वेषसे 
युक्त हो अपने-अपने सिद्धान्तके 
दर्शनके कारण ही परस्पर एक- 
दूसरेसे विरोध मानते हैं । 

उन परस्पर विरोध माननेवालों- 
से हमारा यह आल्मैकत्वदशनरूप 
वैदिक सिद्धान्त सबसे अभिन्न होनेके 
कारण विरोध नहीं मानता, जिस 
प्रकार कि अपने हाथ-पाँव आदिसे 
किंसीका विरोध नहीं होता । इस 
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रागदेषादिदोषानास्पदत्वादा- 


त्मेकत्वबुद्धिरेव सम्यग्दर्शन मित्य- 


भिग्रायः ॥ १७ ॥ 


प्रकार राग-द्रेषादि दोषोंका आश्रय 
न होनेके कारण आल्मैकत्वबुद्धि 
ही सम्यग्दृष्टि है-यह इसका 
तात्पर्य है || १७ ॥ 


—— OTS mDo ee 
अट्वेतात्मदर्शनके अविरोधी होतेमें हेतु 


केन हेतुना तैने विरुध्यत 
इत्युच्यते 


किस कारण उनसे इसका 


विरोध नहीं है-इसपर कहते दै... 


अद्वैतं परमार्थो हि द्वैतं तद्ठेद उच्यते । 
तेषामुभयथा द्वैतं तेनायं न विरुद्धयते ॥ १८॥ 
अद्वैत परमार्थ है और द्वैत उसीका भेद ( कार्य ) कहा जाता है, 


तथा उन ( द्वैतवादियों ) के मतमें [ परमार्थ और अपरमार्थ ] दोनों 
्रकारसे द्वैत ही है; इसलिये उनसे इसका विरोध नहीं है | १८ ॥ 


अद्वेतं परमार्थो हि यस्माद्ह्वैत 
नानात्वं तस्याहतस्य भेदस्त- 
ड्ेदस्तस्य कार्य मित्यर्थः । “एकमे- 
वाद्वितीयस्‌” ( छा» उ० ६। 
२ । २ ) “'तत्तेजोऽसृजत’ 
( छा उ०६।२।३) इति 
श्रुतेरुपपत्तेश्व खचित्त- 
स्पन्दनाभावे समाधौ मूर्छायां 
सुषुधी चाभावात्‌ । अनम्तङ्गेद 
उच्यते इतम्‌ । 


ट्वेतिनां तु तेषां परमार्थतथा- 

७ कार 
परमाथतश्चोमयथापि द्वैतमेव । 
यदि च तेषां भ्रान्तानां द्वेत- 
दृष्टिरसाकमदवेतदष्टिरभ्रान्ता- 


अद्वैत परमार्थ है, और क्योंकि 
दैत यानी नानात्व उस अद्वैतका 
भेद अर्थात्‌ उसका कार्य है, जैसा 
कि “एकमेवाद्वितीयम” “तत्तेजो- 
ऽसृजत” इत्यादि श्रुतियोंसे तथा 
समाधि भूछा अथवा सुषु्तिमें अपने 
चित्तके स्फुरणका अभाव हो जानेपर 
दवैतका भी अभाव हो जानेके कारण 
युक्तिसे भी सिद्र होता है; इसलिये 
द्वैत उसका भेद कहा जाता है | 


किन्तु उन द्वेतत्रादियोंकी दृष्टिमें 
तो परमार्थतः और अपरमार्थत: 


दोनों प्रकार द्वैत ही है | यदि . उन 


| श्रान्त पुरुषोंकी द्वैतदृष्टि है और हम 
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नाम्‌, तेनायं हेतुनासत्पक्षो श्रमहीनोंकी अद्वैतदष्टि है तो इस 


विरुध्यते ते १ | ४ इन्द्रो मायाभिः कारणसे ही हमारे पक्षका उनसे 
विरे “इन्द्र मायासे 
पुरुरूप डेय ११ ( बृ० उ० २। रोध नहीं है | “०३ 


(६ द्विती 239 अनेक रूप धारण करता हे? 9 
५। १९) “न तु तदृद्वितीयमस्ति” | ..उससे भिन्न दूसरा है ही नहीं? 
( ब्‌० ३०४ । ३ । २३ ) इति 


इत्यादि श्रुतियोंसे भी यही प्रमाणित 
श्रुतेः । 


होता है । 
यथा मत्तगजारूद उन्मत्तं 


जिस प्रकार मतवाळे हाथीपर 
चढ़ा हुआ पुरुष किसी उन्मत्त 
भूमिस्थ मनुष्यके प्रति, उसके ऐसा 
कहनेपर भी कि “मैं तेरे प्रतिद्वन्द्वी 
हाथीपर चढ़ा हुआ हूँ तू अपना 
हाथी मेरी ओर बढ़ा दे? विरोधबुद्धि 
न होनेके कारण उसकी ओर हाथी 
नहीं छे जाता, उसी प्रकार [ हमारा 
ततः परमार्थतो ब्रह्मविदास्मैव | गी उनसे विरोध नहीं है ] । तब, 
परमार्थतः तो ब्रह्मवेत्ता द्वैतवादियोंका 
हवैतिनाम्‌ । तेनायं हेतुनासत्पक्षो | भी आत्मा ही है । इसीसे अर्थात्‌ 
इसी कारण उनसे हमारे पक्षका 

न विरुध्यते तेः ॥ १८ ॥ विरोध नहीं है ॥ १८ ॥ 


—— RE 


भूमिष्ठ प्रति गजारूदोऽहं गज वा 


मां प्रतीति व्रुवाणमपि तं प्रति 


न वाहयत्यविरोधबुद्धया तद्वत्‌ । 


आत्मामें मेद मायाहीके कारण है 


द्वेतमद्वेतमेद्‌ इत्युक्ते द्वेत- | द्वैत-अद्वैतका भेद है- ऐसा 

| कहनेपर किसी-किसीको शङ्का हो 

मप्यद्वेतवत्परमा्थेसदिति स्यात्‌ | सकती है कि अद्वेतके समान हेत 

| भी परमार्थ सत्‌ ही होना -चाहिये- 
कस्यचिदाशङ्कत्यत आह-- ' इसलिये कहते हैं--- 
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मायया 


भिद्यते ह्येतन्नान्यथाजं कथञ्चन । 


तत्त्वतो भिद्यमाने हि मत्यंताममृतं ब्रजेत्‌ ॥ १९॥ 


इस अजन्मा अद्वैतमें मायाहीके कारण भेद है और किसी प्रकार 
नहीं; यदि इसमें वास्तविक भेद होता तो यह अमृतखरूप मरणशीळताको 


प्राप्त हो जाता || १९ || 
यत्परमार्थसदट्वैतं मायया 


भिद्यते ह्येतत्तेमिरिकानेकचन्द्र- 
¢ ~ भेदै ¢ 
वद्रज्जुः सपधारादिमिमेंदेरिच न 
परमाथतो निरवयवत्वादात्मनः । 
सावयवं ह्यवयवान्यथात्वेन 


भिद्यते । यथा मृद्‌ घटादि भेदैः | 
तसान्िरवयवमजं नान्यथा 


कथञ्चन केनचिदपि प्रकारेण न 
भिद्यत इत्यभिप्रायः । 

तत्ततो भिद्यमाने द्यमृतम- 
जमह॒य॑ खमावतः सन्मत्यतां 
ब्रजेत्‌; यथाप्रि! शीतताम्‌ । 
तञ्चानिष्टं खमाववेपरीत्यगमनप्त, 
सवग्रमाणविरोधात्‌ । अजमव्यय- 


मात्मतत्व॑ माययेव भिद्यते. न 


जो परमार्थ सत्‌ अद्वैत है वह 
तिमिरदोषसे प्रतीत होनेवाळे अनेक 
चन्द्रमा और सर्प-धारादि भेदोंसे 
विभिन्न दीखनेवाली रज्जुके समान 
मायासे ही भेदवान प्रतीत होता है, 
परमार्थतः नहीं, क्योंकि आत्मा 
निरवयव है । जो वस्तु सावयव 
होती है बही अवयवांके भेदसे भेद- 
को प्राप्त होती है, जिस प्रकार घट 
आदि मेदांसे मृत्तिका | अतः निरवयव 
ओर अजन्मा आत्मा [ मायाके सिवा ] 
और किसी प्रकार भेदको प्राप्त नहीं 
हो सकता-यह इसका अभिप्राय है । 

यदि उसमें तत्वतः भेद हो तो 
अमृत अज अद्रय और खभावसे 
सत्खरूप होकर भी आत्मा मत्यंताको 
प्राप्त हो जायगा, जिस तरह कि अग्नि 
शीतळताको प्राप्त हो जाय | और 
अपने खभावसे विपरीत अत्रस्थाको 
प्राप्त हो जाना सम्पूर्ण प्रमाणोंसे 
विरुद्ध होनेके कारण किसीको इष्ट नहीं 
हो सकता । अतः अज और अद्वितीय 
आत्मतन्त्र मायासे ही भेदको प्राप्त 


शां० भा०] अद्वेतप्रकरण १५४ 
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परमार्थतः । तस्मान्न परमार्थ- | होता है, परमार्थतः नहीं; इसलिये 
सद्ढैतम्‌ ॥ १९ ॥ दैत परमार्थ सत्‌ नहीं है ॥ १९ ॥ 


जीवोत्यात्ति सर्वथा असंगत है 
आ 
अजातस्येव भावस्य जातिमिच्छन्ति वादिनः । 


अजातो ह्यमृतो भावो मत्येतां कथमेष्यति ॥ २०॥ 

द्वैतवादीछोग जन्महीन आत्माके भी जन्मकी इच्छा करते हैं; किंतु 

जो पदार्थ निश्चय ही अजन्मा और मरणहीन है वह मरणशीळताको 
किस प्रकार प्राप्त हो सकता है ॥ २० ॥ 


ये तु पुनः का व्याख्या करनेवाले बहुभाषी ब्रह्मवादी 
इथाख्यातारो ब्रह्मवादिनो लोग अजात ओर अमृतखरूप आत्म- 
चाचदूका अजातस्यवात्मतच्यस्य | तत्त्वकी जाति यानी उत्पत्ति परमार्थतः 
असृतस्य खभावतो जातिम्‌ | ही सिद्ध करना चाहते हैं उनके मतमें 
उस्पचिमिच्छन्ति परमार्थत एव | यदि वह उत्पन्न होता है तो अवश्य 


तेषां जातं चेत्तदेव मर्त्यतामेष्य- | टी "रणशीलताको भी प्राप्त हो 
जायगा । किन्तु वह आत्मतत्त्व 


त्यवश्यम्‌ । स चाजातो ह्यमृतो स्रभावसे अजात और अभृत होकर 
भावः सभावतः सन्नात्मा कथं | भी किस प्रकार मरणशीलताको प्राप्त 


९ क हो सकता है ? अतः तात्पर्य यह है 
मत्यतामेष्यति ! न कथश्चन कि वह किसी प्रकार अपने खभावसे 


त्य क चर 

मत्येत्व॑ खभाववेपरीत्यमेष्यती- विपरीत मरणशीळताको प्राप्त नहीं 
७ 

त्यथः ॥ २० ॥ हो सकता [| २० ॥ 


किन्तु जो कोइ उपनिषदोंकी 


यस्मात्‌-- | क्योंकि 
न भवत्यसृतं मर्त्यं न मत्यममृतं तथा । 
प्रकृतेरन्ययाभावो न कथंचिद्वविष्यति ॥ २१॥ 


१५४३ 


पाप 
सण 


| गौ० का० 


Ses जय... Rs cis colin we ies es “20, Ss ais aia 


मरणहीन वस्तु कमी मरणशील नहीं होती; और मरणशीळ कभी अमर 
नहीं होती । किसी भी प्रकार खभावकी विपरीतता नहीँ हो सकती ॥ २१॥ 


न मवत्यमृतं मत्यं लोके 


नापि मर्त्यममृतं तथा । ततः 


प्रकृतेः खमावस्यान्यथासावः 


खतः प्रच्युतिने ः 


अग्नेरिवोष्ण्यस्य ॥ २१ ॥ 


ळोकमें मरणहीन वस्तु मरण- 
शीळ नहीं होती और न मरण- 
शीळ वस्तु मरणहीन ही होती 
है । अतः अग्निकी उष्णताके 
समान प्रकृति अर्थात्‌ खमावकी 
विपरीतता---अपने खरूपसे च्युति 
किसी प्रकार नहीं हो सकती ॥२ १॥ 


उत्मात्तद्ील जीव अमर नहीं हो सकता 
खभावेनामृतो यस्य भावो गच्छति मत्यताम्‌ । 
कृतकेनामृतस्तस्य कथं स्थास्यति निश्चलः ॥ २९ ॥ 
जिसके मतमें खमावसे मरणहीन पदार्थ भी मर्त्यत्वको प्राप्त हो 


जाता है उसके सिद्धान्तानुसार कृतक ( जन्म ) होनेके कारण वह 
अमृत पदार्थ चिरस्थायी कैसे हो सकता है £ ॥ २२ ॥ 


यस्य पुनर्वादिनः खभावेन 
अमृतो भावो मत्यतां गच्छति 
परमार्थतो जायते तस्य प्रागुत्पत्तेः 
स भावः खभावतोऽसृत इति 
प्रतिज्ञा सृपैच । कथं तहिं 
कृतकेनामृतस्तस्थ मावः १ कृतः 


केनाबृतः स॒ कथं स्थास्यति 


किन्तु जिस वादीके मतमें खभाव- 
से अमृत पदार्थ भी मत्यताको प्राप्त 
होता है अर्थात्‌ परमार्थतः जन्म 
लेता है उसकी यह प्रतिज्ञा कि 
उतपत्तिसे पूर्व वह पदार्थ खभावसे 
अमरणधर्मा है--मिथ्या ही है। 
[ यदि ऐसा न मानें] तो फिर कृतक 
होनेके कारण उसका खभाव अमरत्व 
कैसे हो सकता है १ और इस प्रकार 
कृतक होनेसे ही वह अमृत पदार्थ 
निश्चल यानी अमृतख्रभाव भी केसे रह 
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निश्चलोऽमृतस्वभावस्तथा न 
कथञ्चित्यास्यत्यात्मजातिवादिनः 
सर्वदाजं नाम नास्त्येव; सव- 
मेतन्मत्यम्‌ । अतो&निर्मोक्षिप्रसङ्ग 
इत्यसिप्राय; ॥ २२ ॥ 


सकता है ; अर्थात्‌ वह कभी ऐसा नहीं 
रह सकता । अतः आत्माका जन्म 
बतलानेवालेके मतमें तो अजन्मा 
वस्तु कोई है ही नहीं । उसके लिये 
यह सब मरणशील ही है । इससे यह 
अभिप्राय हुआ कि [ उसके मतमें ] मोक्ष 
होनेका प्रसंग है ही नहीं ॥ २२ ॥ 


RR re le अ ज्मा क 


सष्टिश्रुतिकी संगति 


नन्वजातिवादिनः सृष्टिप्रति- 
पादिका श्रुतिने संगच्छते 
प्रामाण्यम्‌ ? 

बाढं विद्यते सृष्टिप्रतिपादिका 
श्रुतिः; सा तन्यपरा । उपायः 
सोऽवतारायेत्यचोचाम । इदानी- 
युक्तेऽपि परिहारे पुनथोद्य- 
परिहारो विवद्ितार्थं प्रति 
सृष्टिधुत्यक्षराणामानुलोम्य- 


विरोधाशङकामात्रपरिहाराथौ-- 


गङ्का-किन्तु अजातिवादीके मत- 
में सृष्टिका प्रतिपादन करनेवाली 
श्रुतिकी प्रामाणिकता सिद्ध नहीं होती १ 

समाधान-हाँ ठीक है, सृष्टिका 
प्रतिपादन करनेवाली श्रुति भी है; 
किन्तु उसका उद्देश्य दूसरा है । 
“उपाय: सोऽवताराय’? इस प्रकार 
हम उसका उद्देश्य पहले ( अद्वैत० 
१५में) बताही चुके हैं। इस प्रकार 
यद्यपि इस शङ्काका पहले समाधान 
किया जा चुका है तो भी 'सृष्टिश्रुतिके 
अक्षरोंकी अचुकूछताका हमारे विव- 
क्षित अर्थसे विरोध है? इस शाङ्काका 
परिहार करनेके लिये ही, इस समय 
तत्सम्बन्धी शङ्का और समाधानका 
पुनः उल्लेख किया जाता है--- 


` भूततोऽभूततो वापि सुञ्यमाने समा श्रुतिः । 
निश्चितं युक्तियुक्तं च यत्तरद्कुति नेतरत्‌ ॥ २३ ॥ 


१. वह ब्रह्मात्मेक्यमें बुद्धिका प्रवेश करानेके लिये उपाय है | 
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पारमार्थिक अथवा अपारमार्थिक किसी भी प्रकारकी सृष्टि होनेमें 
श्रुति तो समान ही होगी । अतः उनमें जो निश्चित और युक्तियुक्त मत 


हो वही [ श्रुतिका अभिप्राय ] हो सकता है, अन्य नहीं ॥ २३ ॥ 


भूततः परमार्थतः सृज्यमाने 
पस्तुन्यभूततो मायया था 
मायाविनेव सुज्यमाने वस्तुनि 
समा तुल्या सृधिश्रुतिः । ननु 
गोणपुख्ययोमुख्ये शब्दार्थ 
्रतिपत्तिर्युक्ता । न, अन्यथा 
> 
त्यवोचाम । अविद्यासृष्टिविषयेव 
सर्वा गोणी मुख्या च सृष्टिने 
परमार्थतः “सबाह्याभ्यन्तरो 


ह्यजः” ( मु० ३० २। १। २) 
इति श्रुतेः । 

तस्माच्डुत्या निश्चितं यदेकमेवा- 
द्वितीयमजममृतमिति युक्तियुक्त 
च युक्त्या च सम्पन्नं तदेवेत्य- 


वोचाम पूवेंग्रेन्थे। । तदेव श्रुत्यर्थो 
मवति नेतरत्कदाचिदपि ॥ २२। 


वस्तुके भूततः यानी परमार्थतः 
रचे जानेमे अथवा अभूततः यानी 
मायासे मायावीद्वारा रचे जामेमें सुष्टि- 
श्रुति तो समान ही होगी । यदि 
कहो कि गौण और मुख्य दोनों अर्थ 
होनेपर शब्दका सुख्य अर्थ लेना ही 
उचित है, तो ऐसा कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि अन्य प्रकारसे न तो सृष्टि 
सिद्ध ही होती है और न उसका 
कुछ प्रयोजन ही है--यह हम 
पहले कह चुके हैं । “आत्मा बाहर- 
भीतर विद्यमान और अजन्मा है? 
इस श्रुतिके अनुसार सब प्रकारकी 
गौण और मुख्य सृष्टि आविद्यक 
सृष्टिसम्बन्धिनी ही है, परमार्थतः 
नहीं । 

अतः श्रुतिने जो एक, अद्वितीय, 
अजन्मा और अमृत तत्त्व निश्चित 
किया है वही युक्तियुक्त अर्थात्‌ 
युक्तिसे भी सिद्ध होता है ऐसा 
प्रतिपादन कर चुके हैं वही श्रुतिका 
तात्पर्यं हो सकता है; अन्य अर्थ 
कभी और किसी अवस्थामे नहीं हो 


सकता ॥ २३ ॥ 
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कथं श्रुतिनिश्चयः ? इत्याह-- 


यह श्रुतिका निश्चय ,किस प्रकार 
है ? सो बतलाते है--- 


नेह नानेति चान्नायादिन्द्रो मायाभिरित्यपि । 
अजायमानो बहुधा मायया जायते ठु सः ॥२४॥ 


नेह नानास्ति किचन?’ "इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप इयते? तथा 
“अजायमानो बहुधा विजायते? इन श्रुतिवाक्योंके अनुसार वह परमात्मा 


मायासे ही उत्पन्न होता है || २४ ॥ 


यदि हि भूतत एव सृष्टिः 
स्यात्ततः सत्यमेव नाना वस्त्विति 
तदभावप्रदशनाथमाम्नायो न 
स्यात्‌ । अस्ति च “नेह नानास्ति 
किंचन” (क० उ० २। १। ११) 
इत्यादिराम्नायो द्वतभावप्रति- 
षेधाथः । तसादारमेकत्वप्रति- 
पत्ययो कल्पिता सृष्टिरभूतेव 
प्राणसंवादवत्‌। “इन्द्रो मायाभिः” 
(बृ उ०२।५। १९ ) इत्य- 
भूताथंग्रतिपादकेन मायाशब्देन 
व्यपदेशात्‌ । 

ननु प्रज्ञावचनो मायाशब्दः । 


सत्यम्‌} इन्द्रियप्रज्ञाया 


यदि वास्तवमें ही सृष्टि हुई है 
तो नाना वस्तु सत्य ही हैं; ऐसी 
अवस्थामै उनका अभाव प्रदर्शित 
करनेके ल्यि कोई शाख्-वचन नहीं 
होना चाहिये था । किन्तु द्वैतमावका 
निषेध करनेके लिये “यहाँ नाना 
वस्तु कुछ नहीं है?” इत्यादि झाख्- 
वचन है ही । अतः प्राणसंवादके 
समान आत्मैकत्वकी प्रापिके लिये 
कल्पना की हुई सृष्टि अयथार्थ ही है; 
क्याँकि““इन्द्र मायासे [ अनेक रूप हो 
जाता है ]” इस श्रुतिमें सिका, 
अथथार्थत्वप्रतिपादक “माया? शब्दसे 
निर्देश किया गया है । 

ग्ङ्का-“माया? शब्द तो प्रज्ञा- 
वाचक है [ इसलिये इससे सृष्टिका 
मिथ्यात्व सिद्ध नहीं होता ] । 

समाधान-ठीक है, आवियक 
होनेके कारण इन्द्रियप्रज्ञाका मायात्व 


अविद्यामयत्वेय मायात्वाम्युप- | माना गया है; इसलिये उसमें कोई 
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गमाददोषः । मायाभिरिन्द्रिय- 
्ज्ञामिः अविद्यारूपाभिरित्यथः 
“अजायमानो बहुधा विजायते” 

आध = 
इति श्रुतेः, तस्मान्माययव जायते 


तु सः । तु शब्दोऽवधारणाथः-- 


माययेवेति । न ह्यजायमानत्वं 
बहुधा जन्म चेकत्र सम्भवति, 


अग्नाविव शेत्यमोष्ण्यं च । 
"तरटाडाह ।त्मैकत्वदशन मेव 


श्रुतिनिश्चितोऽथः “तत्र को 
मोहः कः शोक एकत्वमचुपश्यतः' 
(इ० उ० ७) इत्यादिमन्त्रवर्णात्‌; 
“मृत्योः स मृत्युमाप्नोति” (क० 
उ० २ । १ । १० ) इति निन्दि- 


तत्वाच्च सृष्टयादिभेदहृष्टे। २४॥ 


दोष नहीं है । अतः मायासे अर्थात्‌ 
अविद्याूप इन्द्रियप्रज्ञासे; जैसा कि 
“उत्पन्न न होकर भी अनेक प्रकार- 
से उत्पन्न होता है” इस श्रृतिसे सिद्ध 
होता है । अतः वह मायासे ही 
उत्पन्न होता है । यहाँ "तु? शब्द 
निश्चयार्थक है । अर्थात्‌ मायासे ही 
[ उत्पन्न होता है] अग्निमें 
शीतळता और उष्णताके समान जन्म 
न लेना और अनेक प्रकारसे जन्म 
लेना एक ही वस्तुमें सम्भव नहीं है । 

“उस अवस्थामै एकत्वका 
साक्षात्कार करनेवाले पुरुषको क्या 
मोह और क्या शोक हो सकता है ??' 
इत्यादि श्रुतिके अनुसार फळ्युक्त 
होनेके कारण तथा “[ जो नानात्व 
देखता है ] वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त 
होता है’? इस श्रुतिसे सृष्टि आदि 
भेददृष्टिकी निन्दा की जानेके कारण 
भी आत्मैकत्वदर्रन ही श्रुतिका 
निश्चित अर्थ है ॥ २४ ॥ 


I 
श्रुति कायं ओर कारण दोनोंका आतिषेध करती है 


संभूतेरपवादाच्च 


संभव; 


प्रतिषिध्यते । 


को न्वेनं जनयेदिति कारणं प्रतिषिध्यते ॥ २ ५॥ 
्रुतिमें सम्मूति ( हिरण्यगर्भ ) की निन्दाद्वारा कार्यवर्गका प्रतिषेध 
किया गया है तथा “इसे कौन उत्पन्न करे? इस बाक्यद्वारा कारणका 


प्रतिषेध किया गया हे ॥ २५ ॥ 
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अन्ध तमः प्रविशन्ति ये 


संभूतिसुपासते'? (३० उ० १२) 
इति संभूतेरुपास्यत्वापवादा- 
त्संभवः ग्रतिषिष्यते । न हि 
परमाथंतः संभूतायां संभूतौ 
तदपवाद उपपद्यते । 
ननु विनाशेन संभूतेः 
समुच्चयविध्यथः संभूत्यपवादः । 
यथा “अन्धं तमः प्रविशन्ति 
येऽविद्याक्नुषासते” (३० उ० ९ ) 
इति । 
९ ¢ + &< 
सत्यमेव देवतादशनस्य संभूति- 
समुचयस्थविषयस्य विनाश- 
प्रोजनमशेव्द्वाच्यस्य कमणः 
समुच्चयविधानाथंः 
संभूत्यपवादः । तथापि विनाशा- 
ख्यस्य कमणः स्वाभाविकाज्ञान- 
प्रवृत्तिरूपस्य सृत्योरतितरणाथ- 
त्ववद्देवताद्शनकमंसमुचयस्य 
क © 
पुरुषसंस्काराथंस्थ कर्मफलराग- 
रवृत्तिरूपस्य साध्यसाधनेषणा- 
९ 
ठयळक्षणस्य मृत्योरतितरणाथं- 
त्व । एवं ह्येषणाइयरूपा- 


“जो सम्भूति ( हिरण्यगर्भ ) की 
उपासना करते हैं वे घोर अन्धकारमें 
प्रवेश करते हैं? इस प्रकार सम्भूति- 
के उपास्यत्वकी निन्दा की जानेके 
कारण कायेवर्गका प्रतिषेध किया 
गया है । यदि सम्भूति परमार्थ- 
सत्खरूप होती तो उसकी निन्दा 
की जानी सम्भव नहीं थी | 

्ङ्का-सम्भूतिके उपास्यत्वकी 
जो निन्दा की गयी है बह तो विनाश 
(कर्म) के साथ सम्भूति ( देवतो- 
पासना ) का समुचयविधान करनेके 
लिये है; जैसा कि “जो अविद्याकी 
उपासना करते हैं बे घोर अन्धकारमें 
प्रवेश करते है?” इस वाक्यसे सिद्ध 
होता है । 

समाधान-सचसुच ही, सम्भूति- 
विषयक देवतादशन और विनाश! 
राब्दवाच्य कर्मका समुच्चयविधान 
करनेके लिये ही सम्भूतिका अपवाद 
किया गया है; तथापि जिस प्रकार 
“विनाश? संज्ञक कर्म खाभाविक 
अज्ञानजनित प्रवृत्तिरूष मृत्युको 
पार करनेके लिये है उसी प्रकार 
पुरुषके संस्कारको लिये विहित देवता- 
दर्शन और कर्मका समुच्चय कर्म- 
फलके रागसे होनेवाळी प्रबृत्तिरूपा 
जो साध्य-साधनळक्षणा दो प्रकारकी 
वासनामयी मृत्यु है, उसे पार करनेके 
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न्मृत्योरशुद्भेविंयुक्तः पुरुष लिये है । इस प्रकार एषणाद्वयरूप 
संस्कृतः स्यादतो मृत्योरतित- | की अशुद्धिसे मुक्त हुआ पुरुष ही 


A संस्कारसम्पन्न हो सकता है । अतः 
रणाथां देवताद्शनकमसयुच्चय- | देवतादर्शन और कर्गसमुचयल्क्षणा 


लक्षणा ह्यविद्या । अविद्या मृत्युसे पार होनेके लिये ही है । 
एवमेव एषणालक्षणाविद्याया | इसी प्रकार एषणाइयलक्षणा 
मृत्योरतितीर्णस्य अविद्यारूप मृत्युसे पार हुए तथा 
संम्भूत्यपवादे उपनिषच्छा्रके अर्थकी आछोचनामें 
_  वबिरक्तस्योपनिषच्छा- | तत्पर विरक्त पुरुषको ब्रह्मात्मैक्यरूप 
00 स्रार्थालोचनपरस्प विद्याकी उपत्ति दूर नहीं है; 


इसीलिये ऐसा कहा जाता है कि पहले 
होनेवाळी अविद्याकी अपेक्षासे पीछे 
प्राप्त होनेबाली ब्रह्मविद्या, जो अमृतत्व- 
का साधन है, एक ही पुरुषसे सम्बन्ध 
रखनेके कारण अविद्यासे समुच्चित 
की जाती है । अतः अमृतत्वके 
साक्षात्‌ साधन ब्रह्मविद्याकी अपेक्षा 
अन्य प्रयोजनवाला होनेसे सम्भूतिका 
अपवाद निन्दाहीके लिये किया 
गया है । वह यद्यपि अश्नुद्धिके क्षयका 
कारण है, तो भी अतन्निष्ठ (मोक्षका 
साक्षात्‌ हेतु न ) होनेके कारण 
[ उसकी निन्दा ही की गयी है ] । 
इसलिये सम्मूतिका अपवाद किया 


अपवादात्सभूतेरापेक्षिकमेव सर्व- | जानेके कारण उसका सत्त्व आपेक्षिक 
ही है; इसी आशयसे परमार्थ सत्‌ 


कक C च ~ 

[मात त्मक त 

मति परमाथंसदात्मेकत्वमपेक्ष्य आतैकलकी अपेक्षासे अतित 
असृताख्यः संभवः प्रतिषिध्यते । ! सम्मूतिका प्रतिषेध किया गया है | 


नान्तरीयकी परमात्मैकख- 
विद्योत्पत्तिरिति पूर्वभाविनीम- 
विद्यामपेक्ष्य पश्चाद्भाविनी ब्रह्म- 
विद्यामृतत्वसाधनेकेन पुरुषेण 
सम्बध्यमानाविद्यया समुच्चीयत 
इत्युच्यते । अतोऽन्याथत्वादः 
मृतत्वसाधनं ब्रह्मविद्यामपेक्ष्य 
निन्दार्थं एव भवति संभूस्य- 
पवादः । यद्यप्यश्ुद्विवियोगहेतुः 
अतन्नि्ठत्वात्‌ । अत एव संभूतेः 
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अद्वेतप्रकरण 
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वं 
नविल जीवस्याविद्यया प्रत्यु 
| पस्थापितस्थाविद्या- 
नाशे खभावरूप- 

मतिपादनम त्वात्परमाथतः को 
न्वेनं जनयेत्‌ । न हि रज्ज्वाम- 
विद्यारोपितं सपं पुनर्विवेकतो 
नष्टं जनयेत्कश्चित्‌ । तथा न 
कश्चिदेनं जनयेदिति को न्तवित्या- 
क्षेपार्थत्वात्कारणं ग्रतिषिध्यते । 
अविद्योद्धतस्य नष्टस्य जनयित- 
कारणं न किंचिदस्तीत्यभिप्रायः 
“नार्य कुतश्चिन्न बभूव कञ्चित्‌?’ 
( क० ३० १।२ । १८ ) इति 
श्रुतेः ॥ २५ ॥ 


मायानिमिँतस्येव 


जीवभावस्य 


अनुपपत्ति- 


इस प्रकार अविद्याद्वारा खड़ा 


| किया गया मायारचित जीव जब 


अविद्याका नाश होनेपर अपने 
स्वरूपसे स्थित हो जाता है तब उसे 
परमार्थतः कौन उत्पन्न कर सकता 
है 2 रञ्जुमें अत्रिद्यासे आरोपित सर्प- 
को, विवेकसे नष्ट हो जानेपर, फिर 
कोई उत्पन्न नहीं कर सकता । उसी 
प्रकार इसे भी कोई उत्पन्न नहीं कर 
सकता । “को न्वेनम्‌? इत्यादि श्रुति 
आक्षेपार्थक है [ प्रश्नार्थक नहीं ] 
इसलिये इससे कारणका प्रतिषेध 
किया जाता है । इसका तात्पर्यं यह 
है कि अविद्यासे उत्पन्न इए इस 
जीवका विद्याद्वारा नाश हो जानेपर 
फिर इसे उत्पन्न करनेवाला कोई भी 
कारण नहीं है, जैसा कि ““यह 
कहींसे ( किसी कारणसे ) किसी 
रूपमे उत्पन्न नहीं हुआ”? इत्यादि 
श्रुतिसे प्रमाणित होता है ॥ २५ ॥ 


| अनात्म प्रतिषेधसे अजन्मा आत्मा प्रकाशित होता हे 
स एष नेति नेतीति व्याख्यातं निहुते यतः । 


सर्वमग्राह्ममावेन 


हेठुनाज 


प्रकाशते ॥ २६ ॥ 


: : . क्योंकि 'स एष नेति नेति? ( वह यह आत्मा यह नहीं है, यह 
नहीं है.) इत्यादि श्रुति आत्माके कारण अग्राह्मत्वके कारण [ उसके विषयमें ] 
पहले. बतछाये हुए सभी भावोंका निषेध करती है; अतः इस [ निषेध- 
रूप ] हेतुके द्वारा ही अजन्मा आत्मा प्रकाशित होता है | २६.॥ .- 


मा० ल० १२१-— 
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सचविशेषप्रतिषेधेन ' | “अथात आदेशो नेति नेति 
आदेशो नेति नेति” ( बृ० उ० | शस प्रकार समस्त विशेषणोंके प्रतिषेध- 
२॥३॥६ ) इति प्रति- | १ प्रतिपादन किये डुए आत्माका 
क रप -.__/ | दुर्बोध्यत्व माननेवाली श्रुति बारबार 
पादितस्यात्मनो दुर्बोध्यत्व॑ 


बे दूसरे उपायसे उसीका प्रतिपादन 
मन्यमाना श्रुतिः पुनः पुनरुपा- 


या त करनेकी इच्छासे, पहले जो कुछ 
यान्तरत्वेन तस्येव प्रतिपिपाद- | व्याख्या की है उस सभीका अपहृब 
यिषया यद्व्याख्यातं॑ तत्सवं 


( असत्यता प्रतिपादन ) करती है | 
निहुते, ग्राह्य जनिमढ्बुद्वि- वह ग्राह्म---बुद्धिके अन्य विषयोंका 
विषयमपलपति । अर्थात्‌ “स | अपलाप करती है। अर्थात्‌ “स एष 


एष नेति नेति” ( बृ० उ० ३। नेति नेति’? इस प्रकार आत्माकी 


> » | अदश्यता दिखलानेवाली श्रुति, 
न ही । २६ ) RT FT उपायकी उपेयनिष्ठताको न जानने- 
द्शयन्ती श्रुतिः उपायस्योपेय- 


वाले लोगोंको उपायरूपसे बतलाये 
निष्ठतामजानत उपायत्वेन | इए विषय उपेयके समान ग्राह्य न हो 
व्यार्यातस्योपेयवद्ग्राह्मता मा 


जायँ--इसलिये, अग्राह्मतारूप हेतुसे 
सूदित्यग्राह्ममावेन हेतुना कारणेन | उनका निषेध करती है-यही उसका 
निह्नुत इत्यर्थः । ततश्वैत्रमुपा- 


अभिप्राय है । तदनन्तर इस प्रकार 
यस्योपेयनिष्ठतामेव जानत उपायकी उपेयनिष्ठताको जाननेत्राळे 
उपेयस्य च नित्येकरूपत्वमिति 


और उपेयकी नित्मैकखरूपताको भी 
समझनेवाळे पुरुषोंको यह बाहर- 
तस्यं सबाह्याभ्यन्तरमजमात्म- | भीतर विद्यमान अजन्मा आत्मतत्व 
तचयं प्रकाशते स्वयमेव ।। २६ ॥ | खयं ही प्रकाशित हो जाता है।।२६॥ . 
eo 
सद्वस्तुकी उत्पत्ति मायिक होती हे 
एवं हि श्रुतिवाक्यशतेः | इस प्रकार सैकड़ों श्रुतित्राक्योंसे 
सबाह्याभ्यन्तरमजमात्मतन्त्वमद्ः, | यही निश्चित होता है कि बाहर- 
१. इस (मूर्त और. अमूर्ततके उपन्यास ) के अनन्तर [ निर्विशेष आत्मा- 
का बोध करानेके लिये ] यह नहों है, यह नहीं है--ऐसा उपदेश है । 
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a na 


ब ततोऽन्यदस्तीति निश्चितमेतत्‌ । | भीतर वर्तमान अजन्मा आत्मतत्त् 


अद्वितीय है, उससे मित्र और कुछ 


युक्त्या च अधुनेतदेव पुन- | नहीं है । यही बात अब युक्तिसे 


निर्धार्यत इत्याह-- 


फिर निश्चय की जाती है; इसीसे 
कहते हैं--- 


सतो हि मायया जन्म युज्यते न तु तत्त्वतः । 
तन्त्रतो जायते यस्य जातं तस्य हि जायते ॥२७॥ 
सद्वस्तुका जन्म मायासे ही हो सकता है, वस्तुत: नहीं । जिसके 
मतमें वस्तुतः जन्म होता है उसके सिद्धान्ताबुसार भी उतत्तिशीळ 
वस्तुका ही जन्म हो सकता है ॥ २७ ॥ 


तत्रैतत्स्ात्सदाग्राह्ममेव चेदस- 
देवारमतच्यमिति । तन्न, कायं- 
ग्रहणात्‌ । यथा सतो मायाविनो 
मायया जन्म कार्यम्‌ । एवं 
गृह्यमाणं 


बगतो जन्म कायं 


मायाविनमिव परमाथसन्तम्‌ 
आत्मानं जगजन्ममायास्पद्म्‌ 
अवगमयति । यस्मात्सतो हि 
विद्यमानात्कारणान्मायानिमि- 

तस्य हस्त्यादिकायस्येव जगजन्म 
युज्यते नासतः कारणात्‌ । न 


तु तत्वत एवात्मनो जन्म युञ्यते। 


उस आत्मतत्तके विषयमें यह 
शङ्का होती है कि यदि आत्मतच् 
सवदा अग्राह्य ही है तो वह असत्‌ 
होना चाहिये । परन्तु ऐसा कहना 
ठीक नहीं, क्योंकि उसका कार्य 
देखा जाता है । जिस प्रकार सत- 
स्वरूप मायात्रीका मायासे जन्म लेना 
कार्य है उसी प्रकार यह दिखलायी 
देनेत्राळा जगतका जन्मरूप कार्य 
जगजन्मखूप मायाके आश्रयमूत 
परमार्थ सत्‌ मायावीके समान आत्मा- 
का बोध कराता है, क्योंकि मायासे 
रचे हुए हाथी आदि कार्यके समान 
सत्‌ अर्थात्‌ ब्रिद्यमान कारणसे ही 
जगतका जन्म होना सम्मत्र है, किसी 
अ्रिद्यममान कारणसे नहीं । तथा 
तत्वतः तो आत्माका जन्म होना 
सम्भव है ही नहीं । 
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अथ वा सतो विद्यमानस्य 
वस्तुनो रज्ज्वादेः सर्पादिवत्‌ 
मायया जन्म युज्यते न तु तत्त्वतो 
-यथा तथाग्राद्ययापि सत एवा- 
त्मनो रज्जुसपवजगदूपेण मायया 
जन्म युज्यते । न तु तत्त्वत 


एवाजस्यात्मनो जन्म । 
यस्य पुनः परमार्थसदजमात्म- 


तत्त्व जगद्रूपेण जायते वादिनो 
नहिं तस्याजं जायत इति शक्यं 


वक्तुं विरोधात्‌ । ततस्तस्या- 


थाञ्जातं जायत इत्यापन्नं 
ततथ्वानवसा जाताज्जायमान- 
त्वेन । तसादजमेकमेवात्म- 


तस्वमिति सिद्धम्‌ २७ ॥ 


अथवा [ यों समझो कि ] जिस 
प्रकार रज्जु आदिसे सर्पादिके समान 
सत्‌ अर्थात्‌ बिद्यमान वस्तुका जन्म 
मायासे ही हो सकता है, तत्तत: 
नहीं, उसी प्रकार अग्राह्य होनेपर 
भी सत्खरूप आत्माका, रज्जुसे 
सपंके समान, जगतूरूपसे जन्म 
होना मायासे ही सम्भव है--उस 
अजन्मा आत्माका तत्त्वतः जन्म 
नहीं हो सकता । 

किन्तु जिस वादीके मतमें 
परमार्थ सत्‌ आत्मतत्त्व ही जगत्‌- 
खूपसे उत्पन्न होता है उसके 
सिद्धान्तानुसार यह नहीं कहा जा 
सकता कि अजन्मा वस्तुका ही जन्म 
होता है, क्योंकि इससे विरोध 
उपस्थित होता है। अतः यह खतः 
सिद्ध हो जाता है कि उसके 
मतानुसार किसी जन्मशीलका ही 
जन्म होता है । किन्तु इस प्रकार 

जन्मशीळसे ही जन्म माननेपर 
अनवस्था उपस्थित हो जाती है; 
अतः यह सिद्ध हुआ कि आत्मतत्त्व 
अजन्मा और एक ही है ॥ २७ ॥ 


7 ० 
असद्वस्तुकी उत्पात्त सर्वथा असम्भव है 


असतो मायया जन्म तत्त्वतो नेव युञ्यते । 
बन्ध्यापुत्रो न तत्त्वेन मायया वापि जायते ॥ २८॥ ` 
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असद्वस्तुका जन्म तो मायासे अथवा तत्त्वत: किसी प्रकार भी होना 

सम्भव नहीं है | बन्ध्याका पुत्र न तो वस्तुतः उत्पन्न होता है और न 

मायासे ही || २८॥ | 

असद्वादिनामसतो भावस्य | असद्वादियोंके पक्षमें भी, असतं 

वस्तुका जन्म मायासे अथत्रा वस्तुत: 

किसी प्रकार होना सम्मत्र नहीं, 

जन्म युज्यते, अदृष्टत्वात्‌ । न | क्योंकि ऐसा देखा नहीं जाता । 

हि बन्ध्यापुत्रो मायया तखतो | सका पुत्र न तो मायासे उत्पन्न 

हि होता है और न वस्तुतः ही । अत: 

वा जायते तखादत्रासद्वादो दूरत | तात्पर्य यह हुआ कि असद्वाद तो 

एवानुपपन्न इत्यर्थः ॥ २८॥ | सर्वथा ही अयुक्त है ॥ २८॥ | 

nd क 

कथं पुनः सतो माययेव | सत्‌ वस्तुका जन्म मायासे ही कैसे 

जन्मेत्युच्यते-- हो सकता है--इसपर कहते है-- 
यथा खप्ने द्वयामासं स्पन्दते मायया मनः । 

तथा जाग्रदृद्वयामासं स्पन्दते मायया मनः ॥२९॥ 

जिस प्रकार खप्तकाल्में मन मायासे ही द्वैताभासरूपसे स्फुस्लि 

होता है उसी प्रकार जाग्रतूकाळमें भी वह मायासे ही द्वैताभासरूपसे 

स्फुरित होता है ॥ २९ ॥ “ 

यथा रज्ज्वां विकल्यितः | जिस प्रकार र्जुमें कल्पना 

किया हुआ सर्प रू्जुरूपसे देखे 

सपो रज्जुरूपेणवेश्यमाण;सन्नेव | जानेपर सत्‌ है उसी प्रकार मन 

भी परमा्थज्ञानरूप आत्मखरूपसे 

मनः परमार्थविज्ञप्त्यात्मरूपेणा- | देखा जानेपर सत्‌ है । वह 

रञ्जुमें सपेके समान खप्नावस्था- 

वेश्यमाणं सद्‌ ग्राद्यग्राहकरूपेण | में मायासे ही प्राह्म-प्राहकरूप 

दोतके आभासरूपसे स्फुरित होता 

दयाभासं स्पन्दते खप्ने मायया, | है । इसी प्रकार यह मन ही जाग्रत 


मायया तत्वतो वा न कथंचन 
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रज्ज्वामिव सपः । तथा तद्वदेव | अत्रस्थामें भी मायासे [ विविध रूपों- 
में ] स्फुरित होता है; अर्थात्‌ स्फुरित 
होता-सा माळूम होता है [ वास्तत्रमे 

इवेत्यर्थ 

अनः स्पन्दत इवेत्यथंः ।॥ २९॥। | स्फुरित भी नहीं होता ]॥ २९॥ 


जाग्रज्जागरिते स्पन्दते मायया 


स्वप्र और जाग्रति मनके ही बिलात हे 
अट्टय च हयाभास मनः स्वप्रे न संशयः । 
अद्यं च ठ्वयामासं तथा जाग्रन्न संशयः ॥ ३ ०॥ 
इसमें सन्देह नहीं खप्नात्रस्थामें अद्रय मन ही द्वैतरूपसे भासनेवाला 
है; इसी प्रकार जाग्रतकालमें भी निःसन्देह अद्दय मन ही द्वैतरूपसे 
आसता है ॥ ३०॥ 


रज्जुरूपेण सप ड्व परमार्थत रश्जुरूपसे सत्‌ सर्पके समान 


RRR , | परमार्थतः अद्वय आत्मरूपसे सत्‌ 
आत्मरूपेणाद्ययं सद्द्॒याभास | मन ही सम्नमें द्वेतरूपसे भासनेवाला 


है--इसमे सन्देह नहीं । खप्रमें 
हाथी आदि ग्राह्य पदार्थ और उन्हें 


स्वप्ने हस्त्यादि ग्राह्यं तदग्राहकं ग्रहण करनेत्राला चक्षु आदि दोनों 
_ | ही तिज्ञानके सित्रा और कुछ नहीं 
वा चक्षुरादिइयं विज्ञानव्यति- | हे; ऐसा ही जाम्रतमें भी है- यह 
द ~ 4. 0७ [| इसका तात्पर्य है, क्योंकि दोनों ही 
ण त्यथः | ; र 
रेकेणास्ति। जग्रदपि तथ वेत्यथः । अवस्थाओंमें परमार्थ सत्‌ विज्ञान ही 
यरमार्थसदिज्ञानमात्राविशेषात्‌ ३० समानरूपसे बिद्यमान है ॥ ३०॥ 
—— कक--4०---- 
रज्जुसपंवद्रिकल्पनारूपं देत- | रज्जुमे सर्पके समान त्रिकल्पनारूप 
यह मन ही द्वेतरूपसे स्थित है-- 
रूपेण मन एवेत्युक्तम्‌ । तत्र | ऐसा पहले कडा गया । इसमें 


अनः खप्ने न संशयः । न हि 
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अद्वेतप्रकरण ' 
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कि. प्रमाणमित्यन्वयव्यतिरेक- | प्रमाण क्या है ? इसके लिये अन्त्रय- 


व्यतिरेकरूप अनुमान प्रमाण कद्धा 


लक्षणमनुमानमाइ । कथम्‌-_ | जाता है; सो किस प्रकार 
~ ० We हि 
मनोदृङ्यमिदं द्वेतं यत्किचित्‌ सचराचरम्‌ । 


॥ क कक 
मनसो ह्यमनीभावे द्वत 


नेवोपळभ्यते ॥ ३ १॥ 


यह जो कुछ चराचर द्वैत है सब मनका दृश्य है, क्योंकि मनका 


अमनीभाव ( संकल्पशून्यत्त ) हो 
होती ॥ ३१॥ 


तेन हि मनसा विकल्प्यसानेन 
दृश्यं मनोदृश्यमिदं देतं सवं 
मन इति प्रतिज्ञा । तद्भावे 
मावात्तभावेऽमावात्‌ । मनसो 
झमनीमावे निरोधे विवेक- 
दर्शनाध्यासवैराग्याम्यां रज्ज्वा- 
मिव सर्प लयं गते वा सुषुप्ते द्वेतं 
नेत्रोपलम्यत इत्यभावास्सिद्ध 


देतस्यासत्वमित्यथैः ॥ ३१ ॥ 


जानेपर द्वैतक्ी उपलब्धि नहीं 


उस बिकल्पित होनेत्राळे मनद्वारा 
दिखायी देने योग्य यह सम्पूर्ण द्वैत 
मन ही है--यह प्रतिज्ञा है, क्योंकि 
उसके वर्तमान रहनेपर यह भी 
वर्तमान रहता है तथा उसका अमात्र 
हो जानेपर इसका भी अभाव हो 
जाता है। मनका अमनीमाव-- 
निरोध अर्थात्‌ विवेकदृश्कि अभ्यास 
और वैराग्यद्वारा रञ्जुमें सर्पके 
समान लय हो जानेपर, अथत्रा 
सुषुपि-अवस्थामे द्वैतकी उपलब्धि 
नहीं होती । इस प्रकार अभाव हो 
जानेके कारण द्वैतकी असचा सिद्ध 
ही है-यह इसका तात्पर्य है ॥२१॥ 


———— a BEB 


तत्त्ववोधसे अमनीभाव 


कथं पुनरमनीभावः १ इति 


उच्यते 


किन्तु यह अमनीभाव होता 
किस प्रकार है | इस विषयमे कहा 
जाता है-- 
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आत्मसत्यानुबोधेन न 


सङ्कल्पयते यदा । 


अमनस्तां तदा याति ग्राह्याभावे तदग्रहम्‌ ॥३ २॥ 
न्धि | त | 
जिस समय आत्मसत्यकी उपर्लाब्य होनेपर मन संकल्प नहीं करता 
उस समय वह अमनीभावको प्राप्त हो जाता है; उस अवस्थामें ग्राह्मका 
अभाव हो जानेके कारण वह ग्रहण करनेके बिकल्पसे रहित हो 


जाता है ॥ ३२॥ 
आत्मेव सत्यमात्मसत्यं 


काषत्‌ “वाचारम्मणं विकारो 
नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” 
(छा० उ०६।१।४) इति 
श्रुतेः तस्य॒ शास्राचार्योपदेश- 
मन्ववबोधः आत्मसत्यानुबोधः । 
तेन सङ्कल्प्यामावतया न 
सङ्करपयते, दाह्याभावे ज्वलन- 
मिवाग्नेः, यदा यसिन्काले तदा 
तसिन्कालेऽमनस्ताममनोभावं 


याति; ग्राह्मामावे तन्मनोऽग्रहं 


“(| घटादि ] वाणीसे आरम्भ होने 
वाला विकार नाममात्र है, मृत्तिका 
ही सत्य है?” इस श्रुतिके अनुसार 
मृत्तिकाके समान आत्मा ही “सत्य 
है । उस आत्म-सत्यका शात्र और 
आचायेके उपदेराके अनन्तर बोध 
होना आत्मसत्यानुबोध है । उसके 
कारण सङ्कल्पयोग्य वस्तुका अभाव 
हो जानेसे, दाह्य वस्तुका अभाव 
हो जानेपर अग्निके दाहकत्वके 
अमावके समान, जिस समय चित्त 
सङ्कल्प नहीं करता उस समय - वह 
अमनस्कता अर्थात्‌ अमनीमावको 
प्रात हो जाता है । ग्राह्य वस्तुका 
अभाव हो जानेसे वह मन अग्रह 
अर्थात्‌ ग्रहण-विकल्पनासे रहित 


ग्रहणविकल्पनावजितमित्यर्थ१ ३२ | हो जाता है ॥ ३२ ॥| 


आत्मज्ञान किसे. होता है ? 


 यद्यसदिदं देतं केन खमज- 


यदि यह सम्पूर्ण हेत असत्य है 


मात्मतत्त्व॑ बिबुध्यते १ इति | तो प्रकृत सत्य आत्मतत्तका ज्ञान 


उच्यते-- 


किसे होता है £ इसपर कहते हैं... 
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अकल्पकमजं ज्ञानं ज्ञेयाभिन्नं प्रचक्षते । 


ब्रह्मज्ञेयमज 


नित्यमजेनाजं 


विबुध्यते ॥ २३ ॥ 


उस सर्वकल्पनाशून्य अजन्मा ज्ञानको विवेकी लोग ज्ञेय य ब्रह्मसे अभिन्न 
बतलाते हैं| ब्रह्म जिसका विषय है वह ज्ञान अजन्मा और नित्य है । 
उस अजन्मा ज्ञानसे अजन्मा आमतत्तव खयं ही जाना जाता है || ३३ ॥ 


अकल्पकं सर्वेकल्पनावर्जित- 
मत एवाजं ज्ञानं ज्ञप्तिमात्र 
ज्ेयेन परमार्थसता ब्रह्मणामिन्नं 
प्रचक्षते कथयन्ति ब्रह्मविदः । 
न हि विज्ञातु्िज्ञातेर्विपरिलोपो 
विद्यतेऽग्न्युष्णवत्‌ “'विज्ञानमा- 
नन्द्‌ ब्रह्म” ( बृ० ३० ३ ।,९। 
२८ ) “सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म’ 
(त° उ० २। १.) इत्यादि- 
श्ृतिभ्यः। . , 

तस्ये विशेषणं ब्रह्म जञेयं 
यस्य खस्थ तदिदं ब्रह्मज्ञय- 


सोष्ण्यस्येवाग्निबदभिन्म्‌.। तेना- 
त्मखरूपेणाजेन ज्ञानेनाजं ज्ञेय-' 


मात्मतत्त्व॑ स्वयमेव विखुष्यते- 


ऽवगच्छति । नित्यप्रकाशखरूप 


इव सविता नित्यविज्ञांनेकरस- | समान 


_ ज्ञानान्तरमपेक्षत 


घनत्वान्न 
इत्यथः, ॥ ३३ ॥ 


अकल्पक---सम्पूर्ण कल्पनाओंसे 
रहित अतएव अजन्मा अर्थात्‌ 
ज्ञप्तिमात्र ज्ञानको ब्रह्मवेत्ता लोग 
नेय यानी परमार्थसत्खरूप ब्रह्मसे 
अभिन्न बतलाते हैं । अम्निकी उष्णता- 
के समान विज्ञाताके ज्ञानका कभी 
लोप नहीं होता । “ब्रह्म विज्ञान 
और आनन्दखरूप है”? ““ब्रह्म सत्य, 


ज्ञान और अनन्त है? इत्यादि 
श्रतियोंपे 


यही बात प्रमाणित 
होती है । 

उस (ज्ञान ) के ही विशेषण 
बतलाते हैं---ह्मक्षेयमः अर्थात्‌ 
ब्रह्म जिसका ज्ञेय. है वह ज्ञान अग्नि- 
से उष्णताके समान ब्रह्मसे अभिन्न 
है । उस आत्मखरूप अजन्मा 
ज्ञानसे अजन्मा ज्ञेयरूप आत्मतत्त्व 
खर्य ही जाना जाता है । तात्पर्य 
यह है कि नित्यप्रकाराखरूप सूर्यके 
नित्यविज्ञानैकरसघनरूप 
होनेके कारण वह किसी अन्य 


| ज्ञानकी अपेक्षा नहीं करता ॥३३॥ 
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आत्मसत्यानुबोधेन सङ्कर्पम- 
कुर्वद्वाद्यविषयामावे निरिन्ध- 


नाम्निवत्प्रशान्तं निग्रहीतं निरुद्ध 
मनो भवतीत्युक्तम्‌ । एवं च 
ह्यमनीम'वे 

भावशोक्तः । तस्येवस्‌-- 


मनसो दवेता- 


` आत्मस॒त्यकी उपलब्धि होनेसे 
संकल्प न करता हुआ चित्त, बाह्य- 
विषयका अभाव हो जानेसे, इन्धन- 
रहित अग्निके समान शान्त होकर 
निगृहीत अर्थात्‌ निरुद्ध हो जाता 
है-ऐसा कहा गया । इस प्रकार 
मनका अमनीमात हो जानेपर द्वैत- 
का भी अमाव बतलाया गया । उस 
इस प्रकार-- 


निगृहीतस्य मनसो निर्विकल्पस्य धीमतः । 
प्रचारः स ठु विज्ञेयः सुषुस्तेऽन्यो न तत्समः ॥ १४ ॥ 


निगृहीत, निर्तरिकल्प और विवेक्सम्पन्न चित्तका जो व्यापार है वह 
विशेषरूपसे ज्ञातन्य है । सुषुत्ति-अवस्थामें जो चित्तकी वृत्ति है वह अन्य 
प्रकारकी है, वह उस ( तिरुद्धावस्था ) के समान नहीं है || ३४ ॥ 


निगृहीतस्य निरुद्धस्य मनसो 
निर्विकल्पस्य सवेकरपनावर्जित- 
स्य धीमतो विवेकवतः प्रचारो 
यः स तु प्रचारो विशेषेण ज्ञेया 
योगिभिः । 

ननु सवंप्रत्ययाभावे याइशः 


सुपुसस्थस्थ मनस मचारस्ताच्श 


निग्रृहीत-रोके हुए, निर्विकल्प- 
सब प्रकारकी कल्पनाओसे रहित 
और धीमान-विवेकसम्पन्न चित्तका 
जो प्रचार-व्यापार है, योगियोंको 
उसका बह्‌ व्यापार विशेषख्पसे 
जानना चाहिये | 


शङ्का-सब प्रकारकी प्रतीतियों- 
का अभाव हो जानेपर जैसा ब्यापार 
सुघुप्तिस्थ चित्तका होता है वैसा ही 
विरुद्धका भी होगा, क्योकि प्रतीति- 
का अभाव दोनों ही अत्रस्थाओमें 
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एव निरुद्धस्यापि प्रत्ययाभावा-| समान है । उसमें विशेषरूपसे 


A ~ 


विशेषात्कि तत्र विज्ञेयमिति । 
अत्रोच्यते- नेवम्‌; यस्ात्‌ 


सुषुप्तेऽन्यः प्रचारोऽविद्यामोह- 
तमोग्रस्तस्यान्तर्लीनानेकानर्थ- 


ग्रवृत्तिबीजवासनावतो मनस 


आत्मसत्यानुबोधहुताशबिप्लुश- 


विद्यानथेप्रबृत्तिबीजस्य निरुद्ध- 
स्यान्य एव प्रशान्तसर्वक्कशरजस; 
स्वतन्त्रः 


प्रचारः । अतो न 


तत्समः । तस्पाद्यक्तः स विज्ञातु- 
मित्यभिप्रायः ॥ ३४ ॥ 


जाननेयोग्य कौन-सी बात है £ 
समाधान-इस विषयभें हमारा 
कहना है कि ऐसी बात नहीं है, 
क्योंकि सुषुसतिमें अविद्या-मोहरूप 
अन्धकारसे ग्रस्त हुए तथा जिसके 
भीतर अनेकों अनर्थ-प्रबृत्तिकी बीज- 
भूत वासनाएँ छीन हैं उस मनका 
व्यापार दूसरे प्रकारका है और 
आत्मसत्यके बोधरूप अग्निसे जिसकी 
अविद्यारूपी अनर्थ-प्रबृत्तिका बीज 
दग्ध हो गया है तथा जिसके सत्र 
प्रकारके क्लेशरूप दोष शान्त हो 
गये हैं उस निरुद्ध चित्तका स्वतन्त्र 
प्रचार दूसरे ही प्रकारका है । अत: 
वह उसके समान नहीँ है । इसलिये 
तात्पर्य यह है कि उसका ज्ञान 
अवश्य प्राप्त करना चाहिये॥ ३४॥ 


सुषुति और समाधिका मेद 


प्रचारभेदे हेतुमाह-- 


उन दोवोंके प्रचारमेदमें हेतु 


बतळाते हैं-- 


लीयते हि सुषुप्ते तन्निग्हीतं न लीयते। 
तदेव निर्भयं ब्रह्म ज्ञानालोकं समन्ततः ॥ ३५॥ 


सुषुसि-अत्रस्थामें मन [ अविद्यामें ] छीन हो जाता है, किन्तु 
निरुद्ध होनेपर वह उसमें लीन नहीं होता । उस समय तो सब ओरसे 
चित्रकारामय निर्भय ब्रह्म ही रहता है ॥ ३५॥ 
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लीयते सुषुसो हि यसा | क्योंकि सुषुपिमें मन अविद्यादि 
© ७५ ha 

भिरविद्यादिप्रत्ययत्रीजवासनाभिः | ` ६ लील प्रतीतियोकी बीजभूता 

गररूपमविशेषरूप॑ बीज- वासना सहित तमःखभाव 

00 क र . = | अविशेषरूप बीजभावको प्राप्त हो 

भावमापद्यते तद्विवेकविज्ञानपूषक | ज्ञाता है और उसके विवेक ज्ञान- 

निरुद्धं निगृहीतं सन्न लीयते | पूर्वक निरुद्ध किया जानेपर लीन नहीं 
तमोत्रीजभावं नापद्यते | तसाद्युक्तः 


"होता, अर्थात्‌ अज्ञानरूप बीजभावको 
हि प्राप्त नहीं होता । अतः सुषुप्त और 
प्रचारमेदः सुषुप्तस समाहंतस्य 
मनस! । 


समाहित चित्तका प्रचारमेद ठीक 
यदा ग्राह्मग्राहकाविद्याकृत- 


ही है । 

जिस समय चित्त ग्राह्म-प्राहकरूप 
अविद्यासे होनेवाले दोनों प्रकारके 
मलोंसे रहित हो जाता है उस 
समय वह परम अद्वितीय ब्रह्मरूप 
ही हो जाता है । अतः द्वैतग्रहणरूप 
भयके कारणका अभाव हो जानेसे 
[ उस अवस्थामें ] वही निर्भय होता 
है । ब्रह्म शान्त और अमयपद है, 
जिसे जान लेनेपर पुरुष किसीसे 
नहीं डरता । 

उसीका विशेषण बतला रहे हैं 
-ज्ञानका अर्थ ज्ञप्ति अर्थात्‌ आत्म- 
स्वरूप चैतन्य है; बह ज्ञान ही 
जिसका आलोक यानी प्रकाश है 
वह ब्रह्म ज्ञानालोक अर्थात्‌ विज्ञानैक- 
रसखरूप है । समन्ततः-सब ओर 
अर्थात्‌ आकाशके समान निरन्तरता- 
| से सब ओर व्यापक है ॥ ३५ ॥ 


सिन - 


मलुद्वयवरजितं तदा परमद्रयं 
त्रैव तत्संवृत्तमित्यतस्तदेव 
निर्मयं द्वैतग्रहणस्य भयनिमित्तस्या- 
भावात्‌ । शान्तमभयं ब्रह्म, 


थद्विद्वान्न बिभेति कुतश्चन । 

तदेव विशेष्यते ज्ञप्निज्ञान- 
मात्मस्वभावचेतन्यं तदेव ज्ञान- 
मारोकः प्रकाशो यस्य तहक्म 
ज्ञानालोकं ` विज्ञानेकरसघनमि- 
्यर्थः | समन्ततः समन्तात्सवंतो 
व्योमवन्नेरन्तर्ेण व्यापक- 
मित्यर्थः ॥ .३५॥ 


शॉ० भए ] अद्वैतप्रकरण १७३ 
Rie ies बाहेक akin रपट akin लिक, Sins Sin akin चार्टर ०2. 
नका स्वरूप 
_ अजमनिद्रमस्वप्नमनामकमरूपकम्‌ | 


सक्द्विमातं सवेक्ष॑ नोपचारः 


कथंचन ॥ ३६ ॥ 


` वह ब्रह्म जन्मरहित, [ अन्ञानरूप ] निद्रारहिंत, खप्नशून्य, नाम- 
रूपसे रहित, नित्य प्रकाशखरूप और सर्वज्ञ है; उसमें किसी प्रकारका 


कर्तव्य नहीं है ॥ ३६ ॥ 
जन्मनिमित्ताभावात्सबाह्या- 


स्यन्तरमजम्‌ । अविद्यानिमित्तं 
हि जन्म रञ्जुसपेवदित्यवोचाम । 
सा. चाविद्यात्मसत्यानुबोधेन 
निरुद्धा यतोऽजमत एवानिद्र्म्‌ । 
अविद्यालक्षणानादिमाया निद्रा । 
खापात्प्रबुद्धोऽद्यस्वरूपेणात्मनातः 
अस्म्‌ । अप्रबोधकृते ह्यस्य 
नामरूपे । प्रबोधाच्च ते रज्जुसपे- 
चद्विनष्टे इति न नाञ्नामिधीयते 
ब्रह्म रूप्यते वा न केनचित्प्रका- 
 रेणेत्यनामकरूपकं च तत्‌ । 
““यतो वाचो निवर्तन्ते” ( तै० 
उ० २ । ४ १ ) इत्यादिथुते! | 


कि च सकृद्विभातं सदेव 
विभातं सदा भारूपमग्रहणान्यथा- 


जन्मके कारणका अभाव होनेसे 
ब्रह्म बाह्या्यन्तरवती और अजन्मा 
है । रज्जुमें सर्पके समान जीवका जन्म 
अत्रिद्याके कारण है-ऐसा हम पहले 
कह चुके हैं; क्योकि आत्मसत्यका 
अनुमत्र होनेसे उस अविद्याका निरोध 
हो गया है; इसलिये ब्रह्म अजन्मा 
है और इसीसे अनिद्र भी है ! यहाँ 
अक्द्यारूप अनादिमाया ही निद्रा है । 
अपने अद्वयखरूपसे वह खप्नसे जगा 
हुआ है; इसलिये अखप्न है। उसके 
नामरूप भी अज्ञानके ही कारण हैं । 
ज्ञान होनेपर वे रज्जुमे प्रतीत होने- 
वाळे सर्पके समान नष्ट हो जाते 
हैं | अत: ब्रह्म किसी नामद्वारा कथन 
नहीं किया जाता और न किसी 
प्रकार उसका रूप ही बतळाया जाता 
है, इसीलिये वह अनाम और अरूप है; 
जैसा कि “जहाँसे बाणी लौट आती 
है?? इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध होता है | 

यही नहीं, वह अग्रहण, अन्यथा- 
ग्रहण तथा आत्रिमीव-तिरोभावसे 
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ग्रहणाविभावतिरोभाववजित- 
स्वात्‌ । ग्रहणाग्रहणे हि रात्र्यहनी 
तमश्चाविद्यालक्षणं सदाप्रभातत्वे 
कारणम्‌ । तदभावान्नित्यचेतन्य- 
मारूपत्वा्च युक्त सकृद्विमात- 
मिति । अत एव सवं च 
तज्ज्खरूपं चेति सवज्ञम्‌ । नेह 
त्रह्मण्येबेंविध उपचरणशुपचारः 
कतेव्यः । यथान्येषामात्मस्वरूप- 
व्यतिरेकेण समाधानाद्युपचार;ः । 
नित्यशुदूबुद्धघुक्तखमावत्वा- 
इझणः कथंचन न कर्थचिदपि 
कर्तेव्यसंभवोऽविद्यानाश इत्यर्थः 
॥ ३६॥ 


रहित होनेके कारण सक्कद्विभात- 
सदा ही भासनेवाळा अर्थात्‌ नित्य- 
प्रकाशखरूप है । ग्रहण और 
अग्रहण ही रात्रि और दिन हैं तथा 
अविवारूप अन्धकार ही सदा 
ब्रह्मके प्रकाशित न होनेमें कारण 
है । उसका अभाव होनेसे और 
नित्य चैतन्यखरूप होनेसे ब्रह्मका 
नित्यप्रकाशखरूप होना ठीक ही है | 
अतः सवे और ज्ञप्तिरूप होनेसे वह 
सर्वज्ञ है । इस प्रकारके ब्रह्ममें कोई 
उपचार यानी कत्तव्य नहीं है, जिस 
प्रकार कि दूसरोंको आत्मखरूपसे 
भिन्न समाधि आदि कत्तव्य हैं । 
तात्पर्यं यह है कि ब्रह्म नित्य-शुद्ध- 
बुद्ध मुक्तचमाव है; इसलिये अविद्या- 
का नाश हो जानेपर बिद्वान्‌को 
कुछ भी कत्तव्य रहना सम्भव नहीं 
है ॥ ३६ ॥ 


———— PDO 


अनामक्त्वादयक्तार्थसिद्भये 
हेतुमाह-- 


सवोभिलापविगतः 


अनामकत् आदि उपयुक्त अर्थ- 
की सिद्धिके लिये कारण बतलाते हैं-- 


सवेचिन्तासमुत्थितः । 
सुप्रशान्तः सकृज्ज्योतिः समाधिरचलोऽभयः 


॥ २७ ॥| 


वह सब प्रकारके वाग्यापारसे रहित; सब प्रकारके चिन्तन 
( अन्तःकरणके व्यापार ) से ऊपर, अत्यन्त शान्त, नित्यप्रकाश, समाधि- 
खरूप, अचल और निर्भय है ॥ ३७ ॥ 
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वाकरणं सवप्रकारस्याभिधानस्य, 
तस्ाद्विगतः । वागत्रोपलक्षणार्था 


सवेबाह्यकरणवर्जित इत्येतत्‌ । 
तथा सवं चिन्तासम्चुत्थितः । 
चिन्त्यतेऽनयेति चिन्ता बुद्धि- 
स्तस्याः समुत्थितोऽन्तःकरण- 
वर्जित इत्यर्थः “अप्राणो मनाः 
शुभ्रो हचक्षरात्परतः परः”? ( मु० 
उ० २। १। २ ) इत्यादिश्रुतेः । 
यस्मात्सरवविषयवर्जितोऽतः 


सुप्रशान्तः, सकुज्ञ्योतिः सदेव 


ज्यो तिरात्मचेतन्यस्वरूपेण, 
समाधिः समाधिनिमित्तप्ज्ञाव- 


गम्यत्वात्‌, समाधीयतेऽसिन्निति 
बा समाधिः, अचलोऽविक्रियः, 


अत एवामयो विक्रियाभावात्‌ ३७ 


जिसके द्वारा रब्दोच्चारण किया 
जाता है वह 'अमिलाप' अर्थात्‌ 
“वाक! है, जो सब प्रकारके राब्दो- 
चारणका साधन है, उसमे रहित । 
यहाँ बागिन्द्रिय उपळक्षणके लिये है, 
अतः तात्पय यह है कि वह सब 
प्रकारकी बाह्य इन्द्रियोंते रहित है । 

तथा सब प्रकारकी चिःतासे 
उठा हुआ है । जिससे चिन्तन 
किया जाता है वह बुद्धि ही चिन्ता 
है, उससे उठा हुआ है अर्थात्‌ 
अन्तःकरगसे रहित है; जैसा कि 
“प्राणरहित, मनोरहित और शुद्ध 
है तथा पर अक्षरसे भी पर है” 
इत्यादि श्रुतियोंसे प्रमाणित होता है । 


क्योंकि वह सम्पूर्ण विषयोसे रहित 
है इसलिये अत्यन्त शान्त है, 
सकृज्ज्योति अर्थात्‌ आत्मचैतन्यरूप- 
से सदा ही प्रकाशखरूप है, समाधिके 
कारणसे होनेवाली प्रज्ञासे उपलब्ध 
होनेके करण समाधि है, अथवा 
इसमें चित्त समाहित किया जाता 
है इसलिये इसे समात्रि कहते हैं, 
अचल अर्थात्‌ अत्रिकारी है और 
इसीसे त्रिकारका अमाव होनेके कारण 
ही अभय है ॥ ३७ ॥ 


ee -- 
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यसाह्ठहोच समाधिरचलोऽभय | क्योंकि ब्रह्म ही 'समाधिखरूप, 
| अचल और अभय है? ऐसा कहा 


इत्युक्तमत।-- 


| गया है, इसलिये-- 


ग्रहो न तत्र नोत्सर्गश्रिन्ता यत्र न विद्यते । 
आत्मस्थं तदा ज्ञानमजाति समतां गतम्‌ ॥ ३८ ॥ 


जिस ( ब्रह्मपद ) में किसी प्रकारका चिन्तन नहीं है उसमें किसी 
तरहका ग्रहण और त्याग भी नहीं है । उस अवस्थामें आत्मनिष्ठ ज्ञान 
जन्मरहित और समताको प्राप्त हुआ रहता है ॥ ३८ ॥ 


न तत्र तसिन्त्रह्मणि ग्रहो 
ग्रहणञ्ुपादानम्‌, नोत्सगे उत्सजनं 
हानं वा विद्यते । यत्र हि 
विक्रिया तद्विषयत्वं वा तत्र 
हानोपादाने स्यातां न तदृद्॒यमिह 
त्रह्मणि संभवति । विकारहेतोर- 
न्यस्याभावान्िरवयवत्वा्च । 
अतो न तत्र हानोपादाने इत्यथः । 
चिन्ता यत्र न विद्यते । सर्वे- 
ग्रकारेव चिन्ता न संभवति 
यत्रामनस्त्वात्कुतस्तत्र 
पादाने इत्यथः । 


यदेचात्मसत्यानुबोधो जात- 
. छ कृ. 
स्तदेचात्मसंखं विषयाभावा- 


हानो- 


बहाँ उस ब्रह्ममें तो ग्रह 
ग्रहण यानी उपादान है और न 
उत्सर्ग-उत्सर्जन अर्थात्‌ त्याग ही 
है । जहाँ विकार अथवा विकारकी 
विषयता ( विकृत होनेकी योग्यता ) 
होती है वहीं ग्रहण और त्याग भी 
रहते हैं; किन्तु यहाँ ब्रह्ममें उन 
दोनांहीकी सम्भावना नहीं है, 
क्योंकि उसमें विकारका हेतुसूत कोई 
अन्य पदार्थ है नहीं और वह स्वयं 
निरवयब है । इसलिये तात्पर्य यह है कि 
उसमें ग्रहण और त्याग भी सम्भव 
नहीं हैं | जहाँ चिन्ता नहीं है अर्थात्‌ 
मनोरहित होनेके. .कारण जिसमें 
किसी प्रकारकी चिन्ता सम्भव नहीं 
है वहाँ स्याग और ग्रहण कैसे रह 
सकतेहैः . ` 

जिस समय भी आत्मसत्यका बोध 


होता है उसी समय आत्मसंस्थ 
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दग्न्युष्णवदात्मन्येच 
ज्ञानम्‌, अजाति. जातिवजितम्‌, 
समतां गतं परं साम्यमापन्नं 
भवति । 

यदादो प्रतिज्ञातमतो वष्ष्या- 
म्यक्ापण्यमजाति समतां 


गतमितीदं तटुपपत्तितः शाख- 


तश्चोक्तमुपसंहियते, अजाति 
समतां गतमिति । एतसादात्मस- 
स्थानुबोधात्काप ण्यविषयमन्यत्‌ 
“ञो वा एतदक्षरं गाग्येवि- 
4० ह Ne ५११ 
दिल्वासास्लोकाओति स कृपण! 


(बृ० 3० ३। ८ १० ) इति 


00 


खित॑ 


अर्थात्‌ विषयका अभाव होनेके 
कारण अग्निकी उष्णताके समान 
आत्मामें ही स्थित ज्ञान अजाति-- 
जन्मरहित और समताको प्राप्त 
हो जाता है । 

पहले ( इस प्रकरणके दूसरे 
छोकमे ) जो प्रतिज्ञा की थी कि 
“इसलिये मैं समान भावको प्राप्त; 
अजन्मा अक्ृपणताका वर्णन करूँगा! 
उस पूर्वकथनका ही यहाँ “अजाति 
समतां गतम्‌? ऐसा कहकर युक्ति 
और शा्नद्वारा उपसंहार किया 
गया है । “हे गार्गि ! जो पुरुष इस 
अक्षर ब्रह्मको बिना जाने ही इस 
लोकसे चला जाता है वह कृपण 
है?” इस श्रुतिके अनुसार कृपणताका 
बिषय तो इस आत्मसत्यके बोधसे 


| भिन्न ही है । तात्पर्य यह है कि 


इस तत्को प्राप्त कर लेनेपर तो हर 


श्रतेः । प्राप्यतत्सव $ कृतकृत्या कोई कृतकृत्य ब्राह्मण ( निष्ठ ) हो 
ब्राह्मणो भवतीत्यभिप्रायः ३८ जाता है ॥ ३८॥ 


अस्पर्शयोगकी दुर्गमता 


व ९ तर 
यद्यपीदमित्थं परमाथतस्वम्‌ | 


अस्पशेयोगो वे 


योगिनो बिभ्यति 


मा» उ० १२-- 


यद्यपि यह परमार्थ तत्त ऐसा है 
तथापि--- 


नाम दुर्दर्शः सर्वयोगिभिः । 
ह्यस्मादभये भयदर्शिनः ॥ ३९॥ 
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[ सब प्रकारके स्परसे रहित ] यह अस्पर्शयोग निश्चय ही योगियोंके 

लिये कठिनतासे दिखायी देनेवाळा है | इस अभय पदमें मय देखनेवाले 
योगीलोग इससे भय मानते हैं ॥ ३९ ॥ 


अस्पशयोगो नामायं सर्व- 
संबन्धाख्यस्पशवर्जितत्वादस्पशे- 
योगो नाम वे ख्यते प्रसिद्ध- 
मुपनिषत्सु । दःखेन दृश्यत इति 
दुर्दश! स्वेयोगिमिः वेदान्त- 
विहितविज्ञानरहिते! सर्वयोगि- 
भिः | आत्मसत्यानुबोधायासलभ्य 
एवेत्यथेः । 

योगिनो बिभ्यति ह्यसास्सर्व- 
मयवर्जितादप्यात्मनाशरूपमिमं 
योगं मन्यमाना भयं ङुवेन्ति 
अभयेऽसिन्भयदर्ञिनो भय- 
निमित्तात्मनाशद्शनशीला 


अविवेकिन इत्यरथः ॥ ३९ ॥ 


यह अस्पशंयोग नामवाला है 
अर्थात्‌ सर्वसम्बन्धरूप स्पर्शसे 
रहित होनेके कारण यह उपनिषदोंमें 
स्पर्शायोग नामसे प्रसिद्ध होकर 
स्मरण किया गया है । यह वेदान्त- 
विज्ञासे रहित सभी योगियांको 
कठिनतासे दिखायी देता है, इसलिये 
उनके लिये दुर्दशा है । तात्पर्य यह 
है कि यह एकमात्र आत्मसत्यके 
अनुभव और [ श्रवण-मनन एवं 
प्राणायामादि ] आयासोंके द्वारा ही 
प्राप्त होने योग्य है । 

क्योंकि सम्पूण भयसे रहित 
होनेपर भी इस योगको आत्मनाश- 
रूप माननेके कारण इस अभय 
योगर्मे भय देखनेवाले--भयका 
निमित्तमूत आत्मनाश देखनेवाळे 
अर्थात्‌ अविवेकी योगीलोग इससे 
भय मानते हैँ ॥ ३९, ॥ 


ME" 


अन्य योगियोंकी शान्ति मनोनिमहके अधीन है 


येषां पुनत्रह्मखरूपव्यतिरेकेण 
७ ~ 
रज्जुसपंवत्कल्पितमेव 


जिनकी इध्मं ब्रह्म्वर्ूपसे 


मन | अतिरिक्त मन और इन्द्रिय आदि 


इन्द्रियादि च न परमार्थतो | रञ्जुमें सर्पके समान कल्पित ही 
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विद्यते तेषां ब्रह्मनचरूुप|णामभय॑ 


मोक्षाख्या चाक्षया शान्तिः 
खमावत एव सिद्धा नान्यायत्ता 
नोपचारः कथंचनेत्थवोचाभ । 
ये स्वतोऽन्ये योगिनो मार्गगा 
हीनमध्यमदष्टयो मनोऽन्यदात्म- 


व्यतिरिक्तमात्मसंतन्धि पश्यन्ति 


च 
अट्टतप्रकरण 
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है--परमार्थत: है ही नहीं, उन 
ब्रह्ममूतोंकी निर्ममता और मोक्ष- 
संज्ञक अक्षय शान्ति तो खभावसे 
ही सिद्ध है, किसी अन्यके अधीन 
नहीं है; जैसा कि “उसके लिये 
कुछ भी कतव्य नहीं है? ऐसा हम 
पहले ( छत्तीसवें छोकमें ) कह चुके 
हैं। किन्तु जो इनसे अन्य परमाथ- 
पथमें चलनेवाले हीन और मध्यम 
दश्चिले योगी मनको आत्मासे भिन्न 
आत्माका सम्बन्धी मानते हैं, उन 


तेषामात्मसत्यानुबोधरहितानाम्‌- ` आत्मसत्यके बोधसे रहित-- 
मनसो निग्रहायत्तमभयं सवेयोगिनाम्‌ । 
दुःखक्षयः पबोधश्चाप्यक्षया शान्तिरिव च ॥ ४०॥ 
समस्त योगियोँके अभय, दुःखक्ष॑य, प्रबोध और अक्षय शान्ति 
मनके निग्रहके ही अधीन हैं || ४० ॥ 


मनसो निग्रहायत्तमभयं 


सर्वेषां योगिनाम्‌ । किं च 
दुःखक्षयो5पि, न द्यात्मसंबन्धिनि 
मनसि प्रचलिते दुःखक्षयोऽस्ति 
अविवेकिनाम्‌ । किं चात्म- 
प्रबोघोऽपि मनोनिग्रहायत्त एव | 
तथाक्षयापि मोक्षाख्या शान्तिः 


तेषां मनोनिग्रहायत्तेत्र ॥ ४० ॥ 


समस्त योगियोंका अभय मनके 
निग्रहके अधीन है । यही नहीं, 
दुःखक्षय भी [ मनोनिग्रहके ही 
अधीन है ], क्योंकि आत्मासे 
सम्बन्ध रखनेवाले मनके चलायमान 
रहते हुए अविवेकी पुरुषोंका दुःख- 
क्षय नहीं हो सकता । इसके सिवा 
उनका आत्मज्ञान भी मनके निग्रहके 
ही अधीन है तथा मोक्षनाम्नी उनकी 
अक्षय शान्ति भी मनोनिप्रहके ही 
अधीन है || ४० ॥ 
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मनोनिमह धेर्यएईक ही हो सकता है 
उत्सेक उद्धेर्यहत्कुशाग्रेणेकबिन्दुना । 
मनसो निग्रहस्तद्वद्कवेदपरिखेद तः ॥ ४१ ॥ 
जिस प्रकार [ उद्दिमता छोड़कर ] कुशाके अग्रमागसे एक-एक 
बूँदद्वारा समुद्रको उढीचा जा सकता है उसी प्रकार सब प्रकारकी 
खिन्नताका त्याग कर देनेपर मनका निग्रह हो सकता है ॥ ४१ ॥ 
मनोनिग्रहोऽपि तेषामुदधेः | कुशके अग्रभागसे एक-एक 
बूँदके द्वारा समुद्रके उस्सेचन 
अर्थात्‌ सुखानेके प्रयत्नके समान 


शोषणव्यवसायवद्व्यवसायवता- | अखिन्नचित्त और उद्यमशील 
त त कलम व रहनेवाले उन योगियोंके मनका 
ज्ञान्तःकरणानामनिर्वेदा- | निग्रह भी खेदशन्य रहनेसे ही होता 


दपरिखेदतो भवतीत्यर्थः ।।४१॥। | है-यह इसका तात्पर्य है ॥ ४१ ॥ 


कुशाग्रेणगेकबिन्दुना उत्सेचनेन 


मनोनिप्रहक्ते विश्व 


किमपरिखित्वव्यवसायमात्र- तो क्या खेदरहित उद्योग ही 
मेव मनोनिग्रह उपायः ? न, | मनोनिग्रहका उपाय है ? इसपर 
इत्युच्यते । कहते है---'नही! 


उपायेन निणृह्णीयाद्विक्षिप्तं कामभोगयोः । 
सुप्रसन्नं लये चेव यथा कामो लयस्तथा ॥ ४२ ॥ 
काम्यविषय और भोगोंमें विक्षिप्त हुए चित्तका उपायपूर्वक निग्रह 
करे तथा लयातरस्थामें अत्यन्त ग्रसन्नताको प्राप्त इए चित्तका भी संयम 
करे, क्योंकि जैसा [ अनर्थकारक ] काम है वैसा ही छय मी है ॥ ४२ ॥ 
अपरिखिन्नव्यचसायवान्सन्‌ अथक उद्योगशील होकर आगे 
बकष्ममाणेनोपायेन काममोग- | कहे जानेवाळे उपायसे काम और 
विषयेषु विक्षिप्तं मनो निणशुह्णी- । भोगरूप विषयोंमें विक्षिप्त हुए चित्तका 


श्वाँ० भा० ] 
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यानिरुन्ध्यादात्मन्येवेत्यर्थः । 
किं च लीयतेऽस्मिन्निति सुषुप्त 
रयस्तस्मिंह्लये च सुप्रसन्नम्‌ 
आयासवर्जितम्‌ अपि इत्येतत्‌, 


निगृह्वीयादित्यनुवर्तते । 
सुप्रसन्नं चेस्कसान्निगृद्यत 


निग्रह करे, अर्थात्‌ उसका आत्मामें ही 
निरोध करे । तथा, जिस अवस्थामँ 
चित्त लीन हो जाता है उस सुषुत्ति- 
का नाम ल्य है, उस लयाचस्थामें 
अत्यन्त प्रसन्न अर्थात्‌ आयासरहित 
स्थितिको प्राप्त इए चित्तका भी 
निग्रह करे । यहाँ 'निगृह्ीयात्‌' 
इस पदकी अनुवृत्ति की जाती है | 

यदि उस अवस्थामे चित्त अत्यन्त 


प्रसन्न हो जाता है तो उसका 
निग्रह क्यों करना चाहिये ? इसपर 
कहा जाता है-क्योंकि जिस प्रकार 
काम अनर्थका कारण है उसी 
प्रकार लय भी है; इसलिये तात्य 
निग्रह- यह है कि कामविषयक मनके 


इत्युच्यते । यस्ाद्यथा कामो- 
5नथेहेतुस्तथा लयोऽपि । अतः 


कामविषयस्य मनसो र 
| निग्रहके समान उसका लयसे भी 


वल्लयादपि निरोद्धव्यमित्यथं;४२ | निरोध करना चाहिये ॥ ४२ ॥ 
NS 
कः स उपाय! ? इत्युच्यते-- | वह उपाय क्या है ? इस विषयमें 
कहा जाता है--- 


दुःखं सर्वमनुस्मृत्य काममोगान्निवर्तयेत्‌। | 
अजं सर्वमनुस्मृत्य जातं नेव ठु पश्यति॥४३॥ 


सम्पूर्ण द्वैत दुःखरूप है--ऐसा निरन्तर स्मरण करते इए चित्तको 
कामजनित भोगोंसे हटावे । इस प्रकार निरन्तर सब वस्तुआंको अजन्मा 
ब्रह्मरूप स्मरण करता हुआ फिर कोई जात पदार्थ नहीं देखता ॥ ४३ ॥ 


सवं द्वेतमविद्याविजुम्मितं | अविद्यासे प्रतीत होनेवाला सारा 
दुःखमेवेत्यर स्मृस्य काममोगा- | हेत दुःखरूप ही है-ऐसा निरन्तर 
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त्कामनिमित्तो भोग इच्छाविषय- 
स्तस्ाद्विग्रसृतं मनो निवतेये- 
दैराग्यमावनयेत्यथे! । अजं अह्म- 
सवे मित्येतच्छास्राचार्यापदे शतो- 
~ + आ ७ चो 
5नुस्मृत्य तद्विपरीतं देतजातं नेव 


तु पश्यति, अभावात्‌ ॥ ४३ ॥ 


स्मरण करता हुआ कामभोगपे- 
कामनानिमित्तक भोगसे अर्थात्‌ 
इच्छाजनित विषयसे उसमें फैले हुए 
चित्तको वैराग्यमावनाद्वारा निवृत्त 
करे--यह इसका तात्पय है | फिर 
“यह सब अजन्मा ब्रह्म ही है! 
ऐसा शाख और आचायके उपदेशा- 
नुसार निरन्तर त्मरण काता हुआ 
उससे विपरीत द्वेतजातको-उसका 
अभाव हो जानेके कारण-बह नहीं 
देखता || ४३ ॥ 


2, 
~ | ७ क हुल १ AON ७७ ल्न 
ल्य सबाधर्याञ्चत भवाक्षप्त रासयत्पुन; | 
क. ४० विजा ल. र ॥. ag 
सकषाय नायात्समभाप्त न चाल्यत्‌ ॥४ ४॥ 
चित्त [ सुषृप्तिम ] लीन होने लगे तो उसे आव्मविवेकमें नियुक्त 
करे, यदि विक्षिप्त हो जाय तो उसे पुनः शान्त करे और [ यदि इन 
रोनांके बीचकी अवस्थामे रहे तो उसे] सकषाय--रागयुक्त समझे | 
तथा साम्यात्रस्थाको प्राप्त इए चित्तको चञ्चल न करे || ४४ | 


इस प्रकार ज्ञानाभ्यास और 
वैराग्य-इन दो उपायांसे, लय अर्थात्‌ 
सुषु्तिमें लीन इए चित्तको सम्बोधित 
अर्थात्‌ आत्मत्रिवेकदशनमें नियुक्त 
करे | चित्त और मन-ये कोई भिन्न 
पदाथ नहीं है | तथा कामना और 
भोगोंमें विक्षिप्त हुए चित्तको पुनः 
शान्त करे | इस प्रकार बारंबार 
अम्यासद्वारा ळ्यावस्थासे सम्बोधित 


एवमनेन ज्ञानास्यासवेराग्य- | 
इयोपायेन लये सुपुप्ते लीनं 
संबोधयेन्मन आत्मविवेक- 
दशनेन योजयेत्‌ । चित्तं मन 
इत्यनर्थान्तरम्‌ । विक्षिप्तं च 
काममोगेषु शमयेत्पुनः । एवं 
पुनः पुनरभ्यस्यतो रुयात्संबोधित 


शां० भा० | 


अ. 
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विषयेभ्यश्च व्यावतिंतं नापि | और विषयोंसे निवृत्त किया हुआ 


साम्यापन्नमन्तरालावस्थं सकषायं 
सरागं बीजसंयुक्तं मन इति 
विजानीयात्‌ । ततोऽपि यलतः 
साम्यमापादयेत्‌ । यदा तु 


समप्राप्तं भव ति समप्राप्त्यमिग्नुखी- 


भवतीत्यर्थः, ततस्तन्न विचाल- 
येद्रिषयामिमुखँ न कुर्यादि- 
त्यर्थः ।। ४४ ॥ 


चित्त जब अन्तरालावस्थामे स्थित 
होकर समताको भी प्राप्त न हो 
तो यह समझे कि इस समय 
मन सकषाय--रागयुक्त अर्थात्‌ बीजा- 
वस्थासंयुक्त है । उस अवस्थासे भी 
उसे यत्तपूर्वक साम्यावस्थामें स्थित 
करे । किन्तु जिस समय वह 
समताको प्राप्त हो अर्थात्‌ साम्या- 
वस्थाप्राप्तिके अभिपुख हो उस समय 
उस अवस्थामे उसे विचलित न करे, 
अर्थात्‌ विषयामिमुख न करे ॥४४॥ 


नाखादयेत्सुखं तत्र निःसङ्गः प्रज्ञया भवेत्‌ । 


निश्चल 


निश्चरत्चित्तमेकीकुयोत्मयल्नतः ॥ ४ ५॥ 


उस साम्यावस्थामें [ ग्राप्त होनेवाळे ] सुखका आखादन न करे, 
बल्कि विवेकवती बुद्विके द्वारा उससे निःसङ्ग रहे । फिर यदि चित्त बाहर 
निकळने लगे तो उसे प्रयत्नपूर्वक निश्चळ और एकाग्र करे || ४५ ॥ 


समाधित्सतो योगिनो 
यत्सुखं जायते तन्नाखादयेत्‌, 
तत्र न रज्येतेत्य्थः । कथं तहि ? 
निःसङ्गो निः स्पृहः प्रज्ञया विवेक- 
बुद्धया यदुपलभ्यते सुखं तद- 
विद्यापरिकटिपतं मृषेवेति 
विभावयेत्‌ । ततोऽपि सुख- 


रागान्निगुहीयादित्यथः । 


समाधिकी इच्छावाले योगीको 
जो सुख ग्राप्त होता है उसका 
आखादन न करे अर्थात्‌ उसमें राग 
न करे। तो फिर कैसे रहे ? निः- 
सङ्ग अर्थात्‌ निःस्पृह होकर प्रज्ञा-- 
विवेकवती बुद्विसे ऐसी भावना करे 
कि यह जो कुछ सुख अनुभव हो 
रहा है वह अतरिद्यापरिकल्पित और 
मिथ्या ही है । तात्पर्यं यह कि उस 
सुखके रागसे भी चित्तका निग्रह 
करे । 
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यदा पुनः सुखरागान्निवृत्त 
निश्चलखभावं सन्निथरद्वहिनि- 
गेच्छद्धवति चित्तं ततस्ततो 
नियम्योक्तोपायेनात्मन्येचेकी- 
कुर्यात्मयलतः । चित्तस्व्रूपसत्ता- 


मात्रमेवापादयेदि त्यथः ॥ ४५॥ 


जिस समय सुखके रागसे निवृत्त 
होकर निश्चलख्रभाव हुआ चित्त फिर 
बाहर निकलने ठगे तब उसे उपर्युक्त 
उपायसे बहाँसे भी रोककर प्रयत्न- 
पूर्वक आत्मामें एकाग्र करे । तात्पर्य 
यह है कि उसे चित्खरूप सत्ता- 
मात्र ही सम्पादित करे || ४७ ॥ 


OTD OAT 
मन कब बह्मरूप होता है ? 
यदा न लीयते चित्तं न च विक्षिप्यते पुनः । 
अनिङगनमनाभासं निष्पन्नं ब्रह्म तत्तदा ॥४६॥ 


जिस समय चित्त सुषुप्तिमे छीन न हो और फिर विक्षिप्त भी न हो 
तथा निश्चल ओर विषयामाससे रहित हो जाय उस समय बह ब्रह्म ही 


हो जाता है ॥ ४६ ॥ 
यथोक्तोपायेन निगृहीतं 
चित्तं यदा सुषुप्ते न लीयते न 
च पुनर्विषयेषु विक्षिप्यते, 
अनिङ्गनमचलं निवातप्रदीप- 
कल्पस्‌, अनाभासं न केन- 
चित्कल्पितेन विषयभावेनाव- 
भासत इति, यदेव॑लक्षणं चित्तं 
तदा निष्पन्नं ब्रह्म अहमस्वरूपेण 
निष्पन्नं चित्तं भवतीत्यर्थः ४६॥ 


उपर्युक्त उपायसे निप्रह किया 
हुआ चित्त जिस समय सुपृतिमे 
लीन नहीं होता और न फिर 
विषयोंमें ही विक्षिप्त होता है तथा 
वायुञून्य स्थानमें रखे हुए दीपकके 
समान निश्चछ और अनामास अर्थात्‌ 
जो किसी भी कल्पित विषयभावसे 
प्रकाशित नहीं होता-ऐसा जिस 
समय यह चित्त हो जाता है उस 
समय वह ब्रह्म ही हो जाता है, 
अर्थात्‌ उस अवस्थामें चित्त ब्रह्म- 
रूपसे निष्पन्न हो जाता है ॥४६॥ 


दां० भा० ] 


अद्वेतप्रकरण 
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खस्थं शान्तं सनिवोणमकथ्यं सुखमुत्तमम्‌ । 


ज्ञेयेन 


अजमजेन 


सर्वज्ञं परिचक्षते ॥ ४७ ॥ 


[ उस अवस्थामें जो आनन्द अनुभव होता है उसे ब्रह्मज लोग ] 
स्वस्थ, शान्त, निर्वाणयुक्त, अकथनीय, निरतिशयसुखल्वरूप, अजन्मा,. 
अजन्मा ज्ञेय ( ब्रह्म ) से अभिन्न और सर्वज्ञ बतलाते हैं || ४७ ॥ 


यथोक्तं परमाथंसुखमात्म- 
सत्यानुबोधरुक्षणं खस्थं स्वात्मनि 
स्थितम्‌, शान्तं सर्वानर्थोपशम- 
रूपम्‌, सनिवाणं निर्दवतिनिवाणं 
कैवल्यं सह निर्वाणेन वतते, 
तञ्चाकथ्यं न शक्यते कथयितुम्‌) 
अत्यन्तासाधारणविषयत्मात्‌ ॐ 
सुखमुत्तमं निरतिशयं हि 
तद्योगिग्रत्यक्षमेव । न जातमि- 
त्यजं यथा विषयविषयम्‌ । 
अजेनालुत्पन्नेन ज्ञेयेनाव्यतिरिक्त 
सत्स्वेन सर्वज्ञरूपेण सवजँ ब्रह्मे 
सुखं परिचक्षते कथयन्ति 
त्रविद्‌ः ॥ ४७ ॥ 


उपर्युक्त आत्मसत्यानुबोधरूप 
परमार्थ-सुख “खस्थमः--अपने आत्मा- 
में ही स्थित” 'शान्तम्‌?-सब प्रकारके. 
अनर्थकी निवृत्तिरूप, 'सनिवाणम्‌- 
तिर्वाण-- निव्रति अर्थात्‌ कैत्रल्यको 
कहते हैं, उस निवांणके सहित, 
तथा 'अकथ्यम्‌?-जो कहा न जा सके; 
क्योंकि उसका त्रिषष अत्यन्त 
असाधारण है, “सुखमुत्तमम्‌? -योगियां- 
को ही प्रत्यक्ष होनेवाला होनेके कारण 
निरतिशय सुख है । तथा 'अजम्‌"-जो 
उत्पन्न न हो, जिस प्रकार कि 
विषयसम्बन्धी सुख हुआ करता है, 
और अज यानी उत्पन्न न होनेवाळे 
झेयसे अभिन्न होनेके कारण अपने 
सर्वज्ञूपसे खयं ब्रह्म ही वह सुख 
है-ऐसा ब्रह्मज्ञलोग [ उसके विषयमें ] 
कहते हैं || ४७ ॥ 


SRN 


परमार्थसत्य क्या है! 


सवोऽप्ययं मनोनिग्रहादिसे- 


मृत्तिका और लोहादिके समान 


र्लोहादिवत्सृष्टिरुपासना चोक्ता | ये मनोनिप्रहादि सम्पूर्ण सृष्टि तथा 
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परमार्थस्वरूपप्रतिपत्युपायस्वैन न 


परमार्थसत्येति | परमाथसत्यं तु 


उपासना परमार्थखरूपकी प्रातिके 
उपायरूपसे ही कहे गये हैं; ये 
परमार्थसत्य नहीं हैं । परमार्थसत्य 
तो यही है कि-- 


न कश्चिजायते जीवः संभवोऽस्य न विद्यते । 
एतत्तदुत्तमं सत्यं यत्र किञ्चिन्न जायते ॥ ४८ ॥ 
कोई भी जीव उत्पन्न नहीं होता; क्योंकि उसका कोई कारण ही 
नहीं है | जिस अजन्मा ब्रह्ममें किसीकी उत्पत्ति नहीं होती बही सर्वोत्तम 


सत्य है ॥ ४८ ॥ 
न कश्चि्ञायते जीवः कतो 
भोक्ता च नोत्पद्यते केनचिदपि 


प्रकारेण । अतः खमावतो- 
ऽजस्यास्येकस्यात्मनः संभवः 
कारणं न विद्यते नास्ति । 


य॒स्ान्न विद्यतेऽस्य कारण तस्मान्न 
कश्चिज्ञायते जीव इत्येतत्‌ । पूर्वे- 
बूपायत्वेनोक्तानां सत्यानाभेत- 
तदुत्तमं सत्यं यसिन्सत्यखरूपे 


कोई भी जीव उत्पन्न नहीं होता- 
अर्थात्‌ किसी भी प्रकारसे कर्ता- 
भोक्ताकी उत्पत्ति नहीं होती । अत: 
स्वभावसे ही इस एक अजन्मा आत्मा- 
का कोई सम्मब-कारण नहीं है । और 
क्योंकि इसका कोई कारण नहीं है 
इसलिये किसी जीवकी उत्पत्ति भी 
नहीं होती-यही इसका तात्पर्य है । 
पहले उपायरूपसे बतलाये इए 
सत्याम यही उत्तम सत्य है, जिस 


त्रह्मण्यणुमात्रमापे किंचिन्न | सत्यखरूप ब्रह्मे कोई भी बस्तु 
जायत इति ॥ ४८ ॥ अणुमात्र भी उत्पन्न नहीं होती ॥४८॥ 
वि ऱ्या 


इति श्रीगोविन्द भगवत्पृज्यपादशिष्यस्य परमहंसपरित्राजका चार्यस्य 
श्रीशङ्करभगत्रतः कृतौ गोडपादीयागम शासत्रभाष्येञ्हताख्यं 
तृतीयं प्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 


४० तत्सत्‌ 


इ त त मकता अ 0 0 


अलात्तान्त्िफकरण 


ओङ्कारनिणयद्वारेणागमतः 


_ प्रतित्चातस्ाद्वतस्य 
प्रयोजनम बह्मिविषय भेदवेतथ्या- 
च सिद्धस्य पुनरेते 
शाख्नयुक्तिम्यां साक्षानिधोरित- 


स्येतदुत्तमं सत्यमित्युपसंहारः 
कृतोऽन्ते । तस्यैतस्याणमाथस्या- 
्वेतदर्शनस्य प्रतिपक्षभूता दतिनो 
भे कण ९ 3113 
वेनाशिकाश्र तेषां चान्यान्य- 
विरोधाद्रारद्रेघादिक्ठेशास्पद 
दर्शनमिति मिथ्यादशेनख 
सूचितम्‌ । वलेशानास्पदला- 
OC es 0 ७ 
स्सम्पग्दशनमित्यद्वतदशन 
स्तूयते । तदिह विस्तरेणान्योन्य- 


विरुद्धतयासम्यग्दर्शनत्वं प्रदस्य | पेघद्वारा आवीतन्यायसे# अद्ढैतदर्शन- 


ओङ्कारके निणयद्वारा आगम- 
प्रकरणमे प्रतिज्ञा किये अद्वेतका--- 
जिसे कि [ वेतथ्यप्रकरणमें ] बाह्य 
विषयभेदके मिथ्यालद्वारा सिद्ध किया 
है और फिर अद्वेतप्रकरणमें शात्र 
और युक्तियांसे साक्षात्‌ निश्चय 
किया है, [ पिछले प्रकरणके ] 
अन्तमें “एतदुत्तम॑ सत्यम्‌’ ऐसा 
कहकर उपसंहार किया गया | वेद- 
के तापर्यमूत इस अद्वैतदर्शनके 
विरोधी जो हैतव्रादी ओर बेनाशिक 
(बौद्ध आदि ) हैं उनके दशन परस्पर 
विरोधी होनेके कारण रागटद्वेषादि 
क्लेशोंके आश्रय हैं, अतः उनका 
मिथ्यादर्शनस्व सूचित होता 
है । और राग-द्वेषादि क्लेशोंका 
आश्रय न होनेके कारण अद्वैतदशन 
ही सम्यग्दरौन है-इस प्रकार उसकी 
स्तुति की जाती है | अब यहाँ, 
परस्पर विरोधी होनेके कारण 
विस्तारपूर्वक उन ( द्वैतवादी आदि 
दार्झनिकोंके ददन ) का मिथ्या- 
दशनल प्रदर्शित कर उनके प्रति- 


USN NN i म डला 

अनुमान दो प्रकारका है--अन्वयी ओर व्यतिरेकी । अन्बयी अनु मान- 
में एक वस्तुकी सत्तासे दूसरी बस्तुकी सत्ता सिद्ध की जाती है तथा व्यतिरेकोम 
एक वस्तुके अभावले दूसरी वस्तुका अभाव सिद्ध किया जाता है । इस व्यतिरेकी 
अनुमानका ही दूसरा नाम “आवीत अनुमान? मी है । 
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तत्प्रतिषेधेनाद्वैतदशनसिद्धिरुप- | की सिद्विका उपसंहार करना है-इसी- 


संहतेव्यावीतन्यायेनेत्यलात- लिये अळातशान्तिप्रकणका आरम्भ 
शान्तिरारभ्यते ! किया जाता है | 
७ ७ हि 
तत्राद्वैतदशेनसम्प्रदायकतुः | उसमे अद्गैतदर्शनसम्प्रदायके 


अट्टैतखरूपेणेव नमस्कारार्थो- | कर्ताको अद्वैतरूपसे ही नमस्कार 


व्यमायछोकः । आचार्यपूजा | "के लिये यह पहला छोक है, 
क्योंकि शात्रके आरम्भमें आचायकी 


~ ९ ०० थेसिद्ध क्र २ 
मिप्रेार्थसिद्धय्थेष्यते शास्त्रा- | पूजा अभिप्रेत अर्थकी सिद्धिके लिये 
रम्भे । इष्ट ही है । 

न।रायण-नमस्कार 
ज्ञानेनाकाशकल्पेन धमोन्यो गगनोपमान्‌ । 
ज्ञेयाभिन्नेन संबुडस्तं वन्दे द्विपदां वरम्‌ ॥ १॥ 
जिसने ज्ञेय ( आत्मा ) से अभिन्न आकाशसदृशा ज्ञानसे आकाश- 
सदृश धमो ( जीवों ) को जाना है उस पुरुषोत्तमको नमस्कार करता 
हँ ॥ १॥ 


आकाशेनेषदसमापमाकाश- जो आकाशकी अपेक्षा कुछ 
९ oa 

असम्पूर्ण उसे आकाशक 

कल्पमाकाशतुस्यमेतत्‌ । तेना- ध पूण हो» उसे अ TE 

[त्‌ आकाशतुल्य कहते हैं । 

काशकल्पेन ज्ञानेन, किम्‌ ? | उस आकाशसदश ज्ञानसे-किसे ? 

धर्मानात्मनः, किंविशिष्टान्गग- | आत्माके धर्मौको । किस प्रकारके 


चं कु धर्माको ? गगनोपम धर्मोको---गगन 
र्‌- 
पसान्गगनसुपमा यषा त गरा ( आकाश ) जिनकी उपमा हो 


नोपमास्तानात्मनो मान्‌ । | उन्हें गगनोपम कहते हैं--ऐसे आत्मा- 

# असम्पूर्णका यह भाव नहीं समझना चाहिये कि ब्रह्म आकाशकी अपेक्षा 
कुछ न्यून है। इसका केवल यही भाव है कि वह सर्वथा आकाशरूप ही नहीं 
है--आकाशसै कुछ मिलता-जुलता है। 


शा० भा० ] 


अलातशान्तिप्रकरण 
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ज्ञानस्यैव पुनविंशेषणम्‌-- 
जेगेधमेंरात्ममिर भिन्नमग्न्युष्ण- 
वत्सवित्ग्रकाशवञ्च ज्ञानं तेन 
ज्ञेयाभिन्नेन ज्ञानेनाकाशकर्पेन 
जञेयात्मखरूपाव्यतिरिक्तिन गग- 
नोपमान्धर्मान्यः संबुद्धः संबुद्धवा- 
निति, अयमेवेश्वरो यो नारायणा- 
ख्यस्तं वन्देऽमिवादये द्विपदं वरं 
द्विपदोपलक्षितानां पुरुषाणां वरं 
प्रधानं पुरुषोत्तममित्यभिप्राथः । 
उपदेष्ट्नमस्कारसुखेन ज्ञान- 
ज्ञेयज्ञातृभेदरहितं परमाथतख- 
दशेनमिह प्रकरणे प्रतिपिपाद- 
यिषितं प्रतिपक्षप्रतिषेधद्वारेण 
ग्रतिज्ञातं भवति ॥ १ ॥ 


के धर्मको | ज्ञानका ही फिर 
विशेषण देते हैं--अग्निसे उष्णता 
और सूयसे प्रकाशके समान जो 
ज्ञान ज्ञेय धर्मो अर्थात्‌ आत्माऑसे 
अभिन्न है उस ज्ञेयाभिन्न अर्थात्‌ 
नेय आत्माके स्वरूपसे अव्यतिरिक्त 
आकाशसऱशा ज्ञानसे जिसने 
आकाशोपम धर्माको सदा ही सम्यक्‌ 
प्रकार जाना है-ऐसा जो नारायण- 
संज्ञक# ईश्वर है उस द्विपदां वर- 
दो परोले उपलक्षित पुरुषोंमें श्रेष्ठ 
यानी प्रधान पुरुषोत्तमकी वन्दना- 
अभिवादन करता हूँ । 

उपदेशको नमस्कार करनेसे 
यह प्रतिज्ञा की जाती है कि इस 
प्रकरणमें विरुद्ध पक्षके प्रतिषेधद्वारा 
ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञाताके भेदसे रहित 
परमार्थदर्शनका प्रतिपादन करना 
अभीष्ट है ॥ १ ॥ 


अद्वेतदशनकी वन्दना 


अधुना उद्वैतदशेनयोगस्य 


नमस्कारस्तत्स्तुतये-- 


अब अद्वैतदशनयोगको, उसकी 
स्तुतिके लिये, नमस्कार किया 
जाता है-- 


अस्पर्शयोगो वै नाम सर्वसत्त्वसु खो हितः । 
अविवादोऽविरुडश्च॒ देशितस्तं नमाम्यहम्‌ ॥ २ ॥ 


# यहाँ अट्वैतसम्प्रदायके आदि आचार्य बदरिकाश्रमाधीश्वर तापसाग्रगण्य 
श्रीनारायणकी वन्दना की गयी है | 
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[ झाख्नोमें ] जिस सम्पूर्ण प्राणियोंके लिये सुखकर, हितकारी, 
निर्विवाद और अविरोधी अस्पर्रयोगका उपदेश किया गया है, उसे मैं 


नमस्कार करता हूँ ॥ २ ॥ 

स्पर्शनं स्पशः सम्बन्धो न 
विद्यते यस्य॒ योगस्य केन- 
चिस्कदाचिदपि सोऽस्पर्शयोगो 
अह्मखभाव एव वे नामेति 
ब्र्मविदामस्पर्णयोग इत्येवं- 
प्रसिद्ध इत्यर्थः । स च सर्व- 
सत्त्वसुखः । भवति कश्चिद त्यन्त- 
सुखसाधनविशिष्टाऽपि टुःखरूपः, 


यथा तपः | अयतुनतथा। 
किं तहि सवेसच्वानां सुखः । 


तथेह भवति कश्चिद्विषयोप- 
भोगः सुखा न हितः अयं तु 
सुखो हितथ नित्यमप्रचलित- 
खमाबत्वात्‌ । किं चाविवादो 
विरुद्धवदनं विवादः पक्षप्रति- 
विद्यते 
सोऽविवादः । कस्मात्‌ ? यतो- 


पक्षपरिग्रहेण यस्मिन्न 


उविरुद्धथ । य ईदृशो योगो 


जिस योगका किसीसे कमी 
स्पश यानी सम्बन्ध नहीं है उसे 
‹अस्पशेयोग? कहते हैं; चह ब्रह्म- 
खभाव ही है। “वै? “नाम! इन 
पदोंका यह तात्पर्य है कि वह 
अकह्यवेत्ताआँका अस्पशयोगः इस 
नामसे प्रसिद्ध हैं और वह समस्त 
प्राणियांके लिये सुखकर होता है । 
कोई विषय तो अत्यन्त सुखसाधन- 
विशिष्ट होनेपर भी दुःखरूप होता 
है, जैसा कि तप । किन्तु यह ऐसा 
नहीं है । तो फिर कैसा है ? यह 
सभी प्रागियांके लिये सुखदायक है। 
इसी प्रकार इस लोकमें कोई-कोई 
विषयसामग्री सुखदायक तो होती 
है किन्तु हितकर नहीं होती । 
किन्तु यह तो सर्वदा अविचल- 
स्वभाव होनेके कारण सुखदायक 
भी है ओर हितकर भी । यही नहीं, 
यह अविवाद भी हे । जिसमें पक्ष- 
प्रतिपक्ष खीकार करके विरुद्ध 
कथनरूप वित्राद नहीं होता उसे 
अविवाद कहते हैं | ऐसा यह क्यों 
है ? क्योंकि यह सबसे अविरुद्ध है | 
ऐसे जिस योगका शाखने उपदेश 


शां० भ्रा० | 
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देशितः उपदिष्टः शाख्रेण तं 


नमाम्यहं प्रणमामीत्मथः ।। २ ॥ 


किया है, उसे मैं नमस्कार यानी 
प्रणाम करता हुँ ॥ २ ॥ 


द्रेतवादियोंका पारस्परिक विरोध 


कथं द्ठेतिनः 
विरुध्यन्ते ? इत्युच्यते 


प्रस्पर | द्वैतवादियोम परस्पर किस प्रकार 
त्रिरो 


घ हे ? सो बतलाया जाता है-- . 


भूतस्य जातिमिच्छन्ति बादिनः केचिदेव हि । 


अभूतस्यापरे धीरा 


विवद्न्तः 


परस्परम्‌ ॥ रे ॥ 


उनमेंसे कोई-कोई वादी तो सत्‌ पदार्थकी उत्पत्ति मानते हैं और 
कोई दूसरे बुद्धिशाली परस्पर बिवाद करते इए असप्दार्थकी उत्पत्ति 


स्वीकार करते हैं ॥ ३ ॥ 

भूतस्थ विद्यमानस्य वस्तुनो 
जातिश्चुत्पत्तिमिच्छन्ति वादिनः 
केचिदेव हि सांख्या न सव 
एव द्वैतिनः । यसादभूतस्या- 
विद्यमानस्यापरे वेशेषिका 
नेयायिकाश्च धीरा धीमन्तः 
्रज्ञामिमानिन इत्यर्था विवः 
दन्तो विरुद्धं बदन्तो ह्यन्योन्य- 
मिच्छन्ति जतुमित्यंमिप्रायः। रे।। 


कोई-कोई वादी-वेबल सांख्य- 
मतावलम्बी, सम्पूर्ण द्वैतवादी नहीं- 
भूत यानी विद्यमान वस्नुकी जाति- 
उत्पत्ति मानते हैं; और क्योंकि 
दूसरे धीर-बुद्धिमान्‌ यानी प्राज्ञ- 
भिमानी वैशेषिक और नेयायिक- 
लोग अभूत अर्थात्‌ अविद्यमान तरे 
का जन्म खीकार करते हैं, इसलिये 
परस्पर बित्राद यानी विरुद्ध भाषण 
करते हुए वे एक-दूसरेको जीतनेकी 
इच्छा करते रहते है-बह इसका 
तात्पर्थ है ॥ ३ ॥ 


HRI, १-० ० शा 


वैरेवं विरुद्धवदनेनान्योन्य- 
पक्षग्रतिषेधं कुपेद्धि! किं ख्यापितं 
भवत्युच्यते -- 


परस्पर विवाद करके एक-दूसरे- 


के पक्षका खण्डन करनेवाले उन 
वादियोंद्रारा किस सिद्वान्तका प्रकाश 
'किया जाता है सो बतलाते हैं--- 
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भूतं न जायते किंचिदभूतं नेव जायते । 
विवद्न्तोऽद्वया ह्येवमजाति ख्यापयन्ति ते ॥ ४ ॥ 

[ किन्हींका मत है--] “कोई सद्दस्तु उत्पन्न नहीं होती? और 

[ कोई कहते है---] “असदस्तुका जन्म नहीं होताः-इस प्रकार 

परस्पर विवाद करनेवाले ये अद्वैतवादी अजाति ( अजातवाद ) को 


ही प्रकाशित करते हैं ॥ 9 ॥ 
भूतं विद्यमानं वस्तु न जायते 
किंचिद्िद्यमानत्बादेवात्मबदित्येवं 
वदन्नसद्वादी सांख्यपक्षं प्रति- 
पेधति सज्जन्म | तथाभूतमविद्य- 


मानमविद्यमानत्वान्नेव जायते 
शशविषाणवदित्येवं वदन्सां- 


'ख्यो5प्यसद्वादिपक्षमसञ्जन्म प्रति- 
षेधति। विवदन्तो विरुद्धं बदन्तो- 
ऽया अद्वैतिनो ह्येते अन्योन्यस्य 
पक्षी सदसतोजन्मनी प्रतिषेधन्तो- 
5जातिमनुत्पत्तिमथीत्ख्यापयन्ति 
अकाशयन्ति ते ॥ ४ ॥ 


कोई भी भूत अर्थात्‌ विद्यमान 
वस्तु विधमान होनेके कारण ही, 
उत्पन्न नहीं होती; जैसे कि आत्मा--- 
इस प्रकार कहकर असद्वादी, सांख्य- 
के पक्ष सद्दादका खण्डन करता है | 
तथा सांख्य भी “अभूत-अविधमान 
वस्तु अविद्यमान होनेके कारण ही 
शशश्वङ्घके समान उत्पन्न नहीं हो 
सकती!---ऐसा कहकर असद्दादीके 
पक्ष असतूकी उतत्तिका प्रतिषेध 
करता है । इस प्रकार परस्पर विवाद 
यानी विरुद्ध भाषण करनेवाले ये 
अद्वेतवादी-क्योंकि वस्तुतः ये अह्वैत- 
वादी ही है--एक-दूसरेके पक्ष 
सजन्म और असञजन्मका खण्डन 
करते हुए अथतः अजाति-अनुत्पत्ति- 
को ही प्रकाशित करते है ॥ ४ ॥ 


्वेतवादियोंद्वारा प्रदर्चित अजातिका अनुमोदन 
ख्याप्यमानामजातिं तेरनुमोदामहे वथम्‌ । 
विवदामो न तैः सार्धमविवादं निबोधत ॥ ५ ॥ 


Rt SE Nr NV “A 


* यहाँ दवैतवादियोंकों ही व्यंगसे “अद्वैतवादी कहा है | 
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उनके द्वारा प्रकाशित की हुई अजातिका हम भी अनुमोदन करते 
हैं। हम उनसे विवाद नहीं करते अत; तुम उस निर्विवाद [ परमार्थ- 
दर्शन ] को अच्छी तरह समझ छो ॥ ५ ॥ 
तेरेवं ख्याप्यमानामजातिमेव- | उनके द्वारा इस प्रकार प्रकाशित 
की गयी अजातिका हम “ऐसा ही 
हो? इस प्रकार केवळ अनुमोदन 
तेः साधं विवदामः पक्षप्रतिपक्ष- | करते हैं। तात्पर्य यह है कि पक्ष- 
प्रतिपक्ष लेकर उनके साथ विवाद 
नहीं करते, जेसा कि वे आपसमें 
भिप्राय) । अतस्तमविवादं विवाद- | किया करते हैं | अतः हे शिष्यगण ! 
हमारेद्वारा उपदेश किये इए उस 
अविवाद-विवादरहित परमार्थदशन- 
मिर्निबोधत हे शिष्याः ।। ५ ॥ | को तुम अच्छी तरह समझ लो ॥०॥ 
अजातस्येव धर्मस्य जातिमिच्छन्ति वादिनः । 
अजातो ह्यमृतो घर्मो मत्यतां कथमेष्यति ॥ ६ ॥ 
वे वादीलोग अजात वस्तुका ही जन्म होना खीकार करते हैं । 
किन्तु जो पदार्थ निश्चय ही अजात और अमृत है वह मरणशीळताको 
कैसे प्राप्त हो सकता है? ॥ ६ ॥ 
सदसद्ठादिनः सर्वऽपीति| यहाँ [ वादिनः? पदसे ] सभी 
सद्वादी और असद्वादी अभिप्रेत हैं | 
इस इलोकका भाष्य पहले# किया 
पुरस्तात्कृतभाष्यशलोकः ।। ६ ॥ | जा चुका है ॥ ६ ॥ 
——~-cs—— 
स्वभावविपयेय असम्भव है 
न॒भवत्यम्रतं मर्त्यं न सत्यममृतं तथा । 
प्रकृतेरन्यथाभावो न कथंचिठ्ठविष्यति॥ ७ ॥ 


% देखिये अद्वैतप्रकरण इलोक २० का अर्थ । 


मस्त्वित्यबुमोदामहे केवलं न 
ग्रहणेन; यथा तेऽन्योन्यमित्य- 


रहितं परमार्थदशेनमनलुज्ञातमस्मा- 


मा० उ० १३-- 
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मरणरहित वस्तु कमी मरणशील नहीं हो सकती और मरणशील 
मरणहीन नहीं हो सकती, क्योकि किसीके खभावका विपर्यय किसी 
प्रकार होनेवाला नहीं है || ७ || 
क क धर्मो eS € 
खभावेनामृतो यस्य धर्मा गच्छति मत्यताम्‌ । 
कृतकेनामृतस्तस्य कथं स्थास्यति निश्चलः ॥ ८ ॥ 
जिसके मतमें खभावसे ही मरणहीन धमे मरणशीळताको प्राप्त हो 
जाता है; उसके सिद्वान्तानुसार कृतक ( जन्म ) होनेके कारण वह 
अमृत पदार्थ निश्चल ( चिरस्थायी ) कैसे रह सकेगा ! ॥ ८ ॥ 
उक्तार्थानां इलोकानामिहोप- | जिनका अर्थ पहले कहा जा 
. | चुका है ऐसे उपर्युक्त [तीन ] इलोकों- 
न्यासः परवादपक्षणामन्यान्य- | का उल्लेख यहाँ बिपक्षी बादियोंके 
पक्षोंके पारस्परिक विरोधे प्रकाशित 
| अजातिका अनुमोदन प्रदर्शित करने- 
प्रदञेनार्थः ॥ ७-८ ॥ के लिये किया गया है || ७-८ ॥ 


दिरोधख्यापितानुत्पस्यनुमोद्‌न- 


Ne 


यस्मारलोकिक्यपि ग्रकृतिन | क्योंकि लौकिकी प्रकृतिका भी 
विपर्यय नहीं होता [ फिर पारमार्थिकी- 
का तो कैसे होगा ? ] किन्तु वह प्रकृति 

विपर्येति, कासाबित्याह-- है क्या £ इसपर कहते हैं 


+ ff [a 


सांसिडिको स्वाभाविकी सहजा अकृता च या । 
प्रकृतिः सेति विज्ञेया खभावं न जहाति या ॥ ९ ॥ 
जो उत्तम सिद्विद्वारा प्राप्त, खभावसिद्वा, सहजा और अकृता है 


तथा कभी अपने खमावका परित्याग नहीं करती वही "प्रकृति? है-- 
ऐसा जानना चाहिये ॥ ९ ॥ 


सम्यक्सिद्धिः संसिद्धिस्तत्र | सम्यक्‌ सिद्विका नाम संसिद्धि 
मवा सांसिद्धिकी यथा योणिनां | है; उससे दोनेत्रालीको 'सांसिद्विकी' 
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सिद्धानाम्‌ अणिमाध्यैश्व्ग्रापिः 
प्रकृति; । सा भूतभविष्यत्काल- 
योरपि योगिनां न बिपर्यति 
तथेव सा । तथा खाभाविकी 
द्रव्यलभावत एव यथाग्न्या- 
दीनाम्‌ उष्णंप्रकाशादिलक्षणा, 
सापि न कालान्तरे व्यमिचरति 
देशान्तरे च । तथा सहजा 
-आत्मना सहैव जाता यथा पक्ष्या- 
दोनामाकाशगमनादिछक्षणा । 
अन्यापि या काचिदकृता 
केनचिन्न कृता यथापां निम्न- 
देशगमनादिलक्षणा । अन्यापि 
या काचित्स्वभावं न जहाति सा 
सवा प्रकृतिरिति विज्ञेया लोके । 
मिथ्याकल्पितेषु लोकिकेष्वपि 
वस्तुषु प्रकृतिनान्यथा मवति 
किसुताजस्वभावेषु परमार्थ- 
वस्तुष्वमृतत्वलक्षणा प्रकृतिना- 
न्यथा भवतीत्यभिप्रायः ॥ ९ ॥ 


कहते हैं; जिस प्रकारकी सिद्धि 
योगियोंको अणिमादि ऐश्वर्यकी घ्राति 
उनकी प्रकृति है । योगियाँकी उस 
प्रकृतिका भूत और भविष्यत्‌ कालम 
भी विपर्यय नहीं होता-वह जैसी-की 
तैसी ही रहती है । तथा 'खाभाविकी? 
वस्तुके स्वभावसे सिद्ध; जैसी कि 
अग्नि आदिकी उष्णता एवं प्रकादादि- 
रूपा प्रकृति होती है । उसका भी 
कालान्तर और देशान्तरमें ब्य- 


भिचार नहीं होता । तथा 'सहजा!-. 


अपने साथ ही उत्पन्न होनेवाळी; 
जैसे कि पक्षी आदिकी आकाश- 
गमनादिरूपा प्रकृति होती है । 
और भी जो कोई “अकृताः- 
किसीके द्वारा सम्पादन न की हुई; 
जैसे कि जलोंकी प्रकृति निम्न प्रदेश- 
की ओर जानेकी है । तथा इसके 
सिवा अन्य भी जो कोई अपने खभाव- 
को नहीं छोड़ती उस सबको लोकमें 
प्रकृति! नामसे ही जानना 
चाहिये । मिथ्या कल्पना की हुइ 
लौकिक वस्तुओमें भी उनकी प्रकृति 
अन्यथा नहीं होती; फिर अजखभाव 
परमार्थवस्तुओँमें उनकी अम्रृतत्व- 
लक्षणा प्रकृति अन्यथा नहीं हो 
सकती-इसमें तो कहना ही क्या 
है ? यह इसका अभिप्राय है ॥ ९ | 


—— hr -रकु---- 
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जीवका जरा-मरण माननेमें दोष 


किंविषया पुनः सा प्रकृति- 
वादिमिः 
को दोष 


यस्या अन्यथाभावो 


कर्ष्यते कल्पनायां वा 
इत्याह-- 


जरामरणनिमुक्ताः सर्वे 


जरामरणमिच्छन्तरच्यवन्ते 


९ 
चमसाः 


वादीलोग जिसके अन्यथाभावकी 
कल्पना करते है उस प्रकृतिका 
विषय क्या है ? और उनकी 
कल्पनामें क्या दोष है ? इसपर 
कहते है-- 

स्वभावतः । 
तन्मनीषया ॥ १ ०॥ 


समस्त जीव खभावसे ही जरा-मरणसे रहित हैं | उनके जरा-मरण 
स्वीकार करनेवाले लोग, इस त्रिचारके कारण ही, खभावसे च्युत हो 


जाते हैं ॥ १० ॥ 
जरामरणनिश्रुक्ताः--जरा- 

मरणादिसवेविक्रियावर्जिता 
इत्यर्थः । के ? सर्वे धर्माः सर्व 
आत्मान इत्येतत्स्वमावतः 
ग्रकृतितः । एवंस्वभावाः सन्तो 
धर्मा जरामरणमिच्छन्त इच्छन्त 
इवेच्छन्तो रज्ज्वामिव सर्वमात्मनि 
कल्पयन्तश्च्यवन्ते स्वभावतश्च- 
ठन्तीत्यर्थः, तन्मनीषया जन्म- 
मरणचिन्तया तद्भावभावितत्व- 


“जरामरणनिसुक्ताः? अर्थात्‌ जरा 
मरणादि सम्पूर्ण व्रिकारांसे रहि 
हैं ! कौन ? सम्पूण धम अथात 
समस्त जीवात्मा, खभावत: यानी 
प्रकृतिसे ही । ऐसे खमाववाले 
होनेपर भी जरा-मरणके इच्छुकके 
समान इच्छा करनेवाले अर्थात्‌ रञ्जु- 
में सर्पकी भाँति आत्मामें जरा-मरण- 
की कल्पना करनेवाले जीव, 
उसकी मनीषा-जरामरणकी चिन्तासे 
अर्थात्‌ उस मावसे भावित होनेके 


दोषवश अपने स्वभावसे च्युत 
दोषेणेत्य्थः ॥ १० ॥ -बिचलित हो जाते हैं ॥ १० ॥ 
EOE Oe 
सांख्यसतपर वेश्रेषिककी आपत्ति 
क्थ सञ्जातिवादिभिः सजातिवादी सांख्यमता- 
> _ वळम्बियोंका कथन किस प्रकार 
साख्यरनुप्पनुच्यत इत्याह 


चेशे षिक!--- 


असङ्गत है ? सो वैरोषिकमतावलम्बी 
बतलाते है-- 


शाण भा० ] 


अलातशान्तिप्रकरण 
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कारणं यस्य वै कार्यं कारणं तस्य जायते । 

जायमानं कथमजं भिन्नं नित्यं कथं च तत्‌॥ ११॥ 
जिस ( सांख्यमतात्रलम्बी ) के मतमें कारण ही कार्य है उसके 


सिद्धान्तानुसार कारण ही उत्पन्न होता है | किन्तु जब कि वह जन्म 
लेनेवाला है तो अजन्मा कैसे हो सकता है और भिन्न ( बिदीण ) होनेपर 


भी नित्य कैसे हो सकता है ॥ ११ ॥ 


कारणं मृहदुपादानलक्षणं 
यस्य वादिनो वे कायं कारणमेव 
कायोकारेण परिणमते यस्य 
वादिन इत्यर्थः, तस्याजमेव 
सत्प्रधानादि कारणं महदादि- 
कार्यरूपेण जायत इत्यरथः । 
महदाद्याकारेण चेज्ञायमानं 
प्रधानं कथमजपुच्यते ते्वि- 
प्रतिषिद्धं चेदं जायतेऽजं चेति । 

नित्यं च तैरुच्यते प्रधानं 
भिन्नं विदीणे स्फुटितमेकदेशेन 
सत्कथं नित्यं भवेदित्यर्थः | न 
हि सावयवं घटादि एकदेश- 
स्फुटनधमिं नित्यं इष्टं लोक 


जिस वादीके मतमें मृत्तिकाके 
समान उपादान कारण ही कार्य है 
अर्थात्‌ जिसके मतमें कारण ही 
कायरूपमे परिणत होता है उसके 
सिद्धान्तानुसार प्रधानादि कारण 
अजन्मा होता हुआ भी महदादि 
कायरूपसे उत्पन्न होता है ऐसा 
इसका तात्पर्य है । किन्तु यदि 
प्रधान महदादिरूपसे “उत्पन्न होने- 
वाळा है तो वे उसे अजन्मा कैसे 
बतलाते हैं ? उत्पन्न होता है और 
अजन्मा भी है--ऐसा कथन तो 
परस्पर विरुद्ध है । 

इसके सिवा वेप्रधानको नित्य भी 
बतछाते हैं । किंन्तु वह भिन्न 
विदीर्ण अर्थात्‌ एक देशमें स्फुटित 
यानी विकृत होनेवाला# होकर भी 
नित्य कैसे हो सकता है ? तात्पर्य यह 
कि घटादि सावयव पदार्थ, जो एक 
देशमै स्फुटित होनेवाळे हैं, छोकमें 


% जैसे बीज अङ्कररूपसे फूटता दै । 
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इत्मथंः । विदीण च स्थादेकदेशे- | कभी नित्य नहीं देखे गये | बह 
अपने एक देशम बिदीर्ण होता है 
नाज नित्यं चेति एतद्विप्रतिषिद्धं | तथा अज और नित्य भी है-यह 
तो उनका विरुद्ध कथन ही हे-- 
भिधीयत इत्यभिप्रायः ॥ ११॥। | सा इसका अभिप्राय है | ११ || 


द © म कको [ame ब [क्ष 
उक्तस्यवाथस स्पष्टीकरणार्थ- | उपर्युक्त अभिप्रायका ही स्पष्टी- 
साह-- | करण करनेके लिये कहते है 
र मज २ 
कारणाययनन्यत्वसतः कायस याद्‌ | 
~ पे , 5 % ध्रु 
जायमानाडि वे कायोत्कारणं ते कथं ध्रुवन्‌ ॥ १२॥ 
यदि कारणसे कार्यकी अभिन्नता है तब तो तुम्हारे मतम कार्य भी 
अजन्मा हैं; और यदि ऐसी बात है तो उत्पन होनेवाले कार्यसे अभिन्न होनेपर 
कारण भी किस प्रकार निथळ रह सकता है ? || १२ || 
( च 
कारण;दजात्कायंस यदह्यनन्य- | यदि तुम्हें अजन्मा कारणमे 
~ & । का यकी अनन त्र्‌ लने 
स्वमिष्ट त्वया तत; | कार्यकी अनन्यता इष्ट है तो [ तुम्हारे 
न | मतमें | यह बात सिद्ध कि 
त  छायधरजतति प्रप्य । | म: 
अमिक == + | काय भी अजन्मा है | किन्तु कार्य 
ड्‌ बात बद्ध | खे डौ गत ह 
| है और अजन्मा है सह तुम्हारे 
कसम सप तेव कथनमें एक दूसरा विरोत्र है । 
कि. चाम्यत्कायकारणयरजन्यत्वे ¦ इसके सिवा, कार्य और कारणकी 
न । अनन्यता होनेपर उत्ततिशील कार्य 
जायमःनाद्धि वे कार्यात्कारण- | य से 
अभिन्न उसका कारण नित्य और 
मनन्याचत्य खुव च त कथ | निश्चल कैसे रह सकता है? ऐसा 
भवेत्‌ । न हि ङुकृव्या एकदेशः | कमी नहीं हो सकता कि मुर्गीका 
एक अंश तो पकाया जाय और 
एकदेशः यर 
पच्यत हक TN दूसरा सन्तानोप्पत्तिके योग्य बनाये 


कर्ष्यते ॥ १२ ॥ रखा जाय ॥ १२ ॥ 


चेप्रतिपत्ति 
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कि चान्यत्‌ | इसके सिवा और भी-- 
अजाहे जायते यस्य दृष्टान्तस्तस्य नास्ति वै । 
जाताञ्च जायमानस्य न व्यवस्था प्रसञ्यते॥ १३ ॥ 
जिसके मतमें अजन्मा वस्तुसे ही किसी कार्यकी उत्पत्ति होती है 
उसके पास निश्चय ही इसका कोई दृष्टान्त नहीं है | और यदि जात 
पदार्थसे ही कार्यकी उत्पत्ति मानी जाय तो अनवस्था उपस्थित हो 
जाती है ॥ १३ ॥ 
अजादनुत्पन्नाद्वस्तुनो जायते | जिस वादीके मतमें अज-अनु- 
त्पन्न वस्तुसे कार्यका उत्पत्ति होती 
है उसके पास निश्चय ही कोई 
उमयोरपि दृष्टान्तस्तस्य नास्ति| दृष्टान्त नहीं है | अतः तात्पर्यं यह 
कारणत्वाजुपपत्तिः है, रष्टान्ताभावे- हुआ कि दृष्टान्तका त्व होनेके 
कारण यह बात खयं सिद्ध हो 
वर्थादजाच किंविज्जायत इदि | जाती है कि अज वस्तुसे किसीकी 
शि | ¦ उत्पत्ति नहीं होती । और जब 
सिद्ध भवतात्ययः । यदा | किसी जात-उत्यन्न होनेवाली वस्तुसे 
पुनर्जाताजायमःनस्य वस्तुनः | ॐ“ उत्पत्ति मानी जाती हे 
नी वह मी किसी अन्य जात वस्तुसे 
अभ्युपगमः तढप्यन्यसात्‌ | उत्पन्न होनी चाहिये और बह किसी 
जातात्तदप्मन्यखादिति न | औरहीसे उत्पन्न होनी चाहिये-इस 
है , | प्रकार कोई व्यवस्था ही नहीं रहती; 
व्यवस्था प्रसज्यते । अनवय्थानं | अर्थात अनवस्था उपस्थित हो 


स्यादित्यथः ॥ १३ ॥ जाती है॥ १३॥ 


यस्य वादिनः कार्य 


जालाजातयोः 


हेत ओर फलके अन्योन्यकारणत्वमें दोष 


¢ यत्र त्वस्य सवमात्मेवासूत्‌' “जिस अवस्थार्मे इसकी दष्टिमं 
( चू उ० २।४। १४) इति सब आत्मा ही हो गया है? इस 
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परमार्थतो ट्वेताभावः श्रुत्योक्त- | श्रुतिने जो परमार्थतः वतका अभाव 
बतलाया है, उसीको आश्रित करके 
स्तमाश्रित्याह-- कहते हैं-- 
हेतोरादिः फलं येषामादिहेँतुः फलस्य च । 
हेतोः फलस्य चानादिः कथं तेरुपवण्यते ॥ १४॥ 
जिनके मतमें हेतुका कारण फळ है ओर फलका कारण हेतु है ने 
हेतु और फलके अनादित्वका प्रतिपादन कैसे करते हैं ? ॥ १४ ॥ 
हेतोधर्मादेरादिः कारणं जिन वादियोंके मतमें हेतु अर्थात्‌ 
देहादिसंघातः फलं येषां | मादिका आदि-कारण देहादि 
संघातरूप फल है तथा देहादि 


वादिनाम्‌ । तथादिः कारणं 

हेतर्धमाघर्मीदिः फलख च देहा- संत्रातलूप फलका आदि-कारण 
हे नस के । `` | धर्माधमादि हेतु है#-इस प्रकार 
दिसंघातस्य । एवं हेतुफलयोरित- | हेत और फलका एक-दूसरेके 
च ७ ¢ ० 

रेवरकायंकारणत्वेनादिमच्व कार्य-कारणरूपसे सकारणत्व बतलाने- 
बुवद्धिरेबं हेतोः फलस्य चाना- | वाले उन ठोगोंद्वारा हेतु और फलका 
दित्व॑ कथं तेरुपवर्ण्यते ? | अनादि किस मकार प्रतिपादन 
बि्रतिषिदवमित्यर्थः । न हि किया जाता है ? अर्थात्‌ उनका यह 
है कक न हि हि | कथन सर्वथा विरुद्ध है । नित्य कूटस्थ 
नित्यस्य कूटख्यस्यात्मनो हेतु- | आत्माकी हेतुफलात्मकता तो किसी 
फलात्मता सम्भवति ॥ १४ ॥ | प्रकार भी सम्म नहीं है ॥ १४ ॥ 


कथं तेविरुद्धमभ्युपगम्यत | वे किस प्रकार विरुद्ध मतको 
इत्युच्यते -- मानते हैं, सो बतलाया जाता है-- 

हेतोरादिः फलं येषामादिहेतुः फलस्य च । 

तथा जन्म भवेत्तेषां पुत्राजन्म पितुर्यथा ॥ १५॥ 


# अर्थात्‌ जो धर्मादिको शरीरादिकी प्रातिका कारण और शरीरको 
धर्मादि-सम्पादनका कारण मानते हैं । 
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जिनके मतमें हेतुका कारण फल है और फलका कारण हेतु हैं 
उनकी [ मानी हुई ] उत्पत्ति ऐसी ही है जैसे पुत्रसे पिताका जन्म 
होना ॥ १५॥ 
हेतुजन्यादेव फलाद्रेतो-| हेतुमे उत्पन्न होनेवाळे फलसे 
जन्माभ्युपगच्छतां तेषामीदशो ही ॥ हेतुका | जन्म माननेवाळे उन 
मट ८ लोगांके मतमें ऐसा ही विरोध कहा 
विरोध उक्ती भवति यथा जाता है जैसे पुत्रसे पिताका जन्म 
पुत्राजन्म पितुः ॥ १५ ॥ बतलानेमें ॥ १५ ॥ 
यथोक्तो विरोधो न युक्ती-| यदि तुम ऐसा मानते हो कि 
उपर्युक्त विरोध मानना उचित 
5भ्युपगन्तुमिति चेन्मन्यसे-- | नहीं है तो-- 
संभवे  हेतुफलयोरेषितव्यः क्रमस्त्वया । 
युगपत्संभवे यस्मादसंबन्धो विषाणवत्‌ ॥ १६॥ 
तुम्हें हेतु और फलकी उप्पत्तिम क्रम खीकार करना चाहिये, 
क्योंकि उनके साथ-साथ उत्पन्न होनेमें तो [ दायं-बाय ] सींगोंके समान 
परस्पर | कार्य-कारणखूप ] सम्बन्ध ही नहीं हो सकता ॥ १६ ॥ 
संभवे हेतुफलयोरुत्पत्तो क्रम | तुह हेतु और फलकी उतत्िमें 
स क , | क्रम अर्थात्‌ पहले हेतु होता है 
एवितव्यस्त्वयान्वेष्टव्यो हेतु: और फिर फल-इस प्रकार दोनोंका 
पूर्वे पथ्चात्कलं चेति । इतश्च | पौर्वापर्य खोजना चाहिये; क्योकि 
युगवत्संभवे यस्ाद्वेतुफलयोः जिस प्रकार गौके साथ-साथ उत्पन्न 
५ । होनेवाळे दायें और बायें सींगोंका 
कायंकारणत्वेनासंबन्ध', यथा | परस्पर सम्बन्ध नहीं होता उसी 
युगपत्संभवतोीः. सब्येतरगो- | प्रकार साथ-साथ उलन्न होनेपर तो 
हेतु और फलका परस्पर कार्य-कारण- 
विषाणयोः ॥ १६॥। रूपसे सम्बन्ध ही नहीं होगा ॥१६॥ 


सो. 
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~ 


नहीं होगा ? सो बतलाते है-- 
फळादुत्पयमानः सन्न ते हेठुः प्रसिध्यति । 
अप्रसिडः कथं हेतुः फल्मुतादयिष्यति ॥ १७॥ 


तुम्हारे मतम यदि हेतु फलसे उत्पन्न होता है तो वह [ हेतुरूपसे ] 
सिद्ध ही नहीं हो सकता; और असिद्ध हेतु फलको उत्पन्न कैते करेगा ? ॥१७॥ 


जन्यात्खतोऽलब्धात्मकात्‌ जन्य भर्थात्‌ जो खतः प्राप्त 
नहीं है उस शरशश््ङ्गके समान 
फठादुत्मधमान, 58९ | असत्‌ फठते उत्पन्न होनेवाळा होनेपर 


विषाणादेरिवासता न हेड! | तो हेतु ही सिद्ध नहीं होता 

अथातू उसाका जन्म नहीं हो 

सकता | इस प्रकार रशश्चङ्घके 
बिका प, ञ्श ७७ F 

ञ्‌ व्यात्तकाउश्रासड्ू * सञशश- समान जिसका स्वत: उपलब्धि 


ग्रसिध्याति जन्म न लगते | 
विपाणादिळल्पस्तव कथं फळ- | नहीं है बह अप्रसिद्ध हेतु तुम्हारे 
मतमें किस प्रकार फळ उत्पन्न कर 


क 


छुत्यादयिष्यति १ न हीवरेतरा- 


है [देगा १ एक-दूसरेकी अपेक्षासे सिद्ध 
पार्य ३ सश वपाणकटपया $ | होनेवाले तथा शाश क्रक समान 


वझ यदरणपत वेन समन | सदेथा असत्‌ पदार्थांका कार्य-कारण- 
Wee वा लाह भावसे अथवा किसी और प्रकार 
स्ट टष्ट;; अन्यथा तथृ- ¦ ति ढी ति 
A आदी री `! कमी सम्बन्ध नहीं देखा गया- यह 
भिप्रायः ॥ १७ | । इसका अभिप्राय है || १७ || 
अ. पिक? ति ~ Ca be 
यदि हेतोः फलात्सिडधिः फलसिद्धिश्च हेतुतः । 
रर Ce + सिडिर कर 
कतरत्पूवेनिष्पन्नं यस्य पक्षया ॥ १८॥ 
[ तुम्हारे मतमें ] यदि फसे हेतुकी सिद्धि होती है और हेतुसे 


फलको सिद्धि होती है तो उनमें पहले कौन हुआ ? जिसकी अपेक्षासे 
कि दूसरेका आविर्भाव माना जाय ? | १८ ॥ 


ro ला 


शां० सा० | 


असंबन्धतादोषेणापोदितेऽपि 
हेतुफलयोः कार्यकारणभावे यदि 
हेतुफलयोरन्योन्यसि द्विरभ्युप- 
गम्यत एव त्वया कतरत्पू्वे" 
निष्पन्नं हेतुफलयोयखपथाङ्का- 
विन! सिद्धि; सात्पूवसिद्धय- 
पेक्षया तद्‌ ब्रहीत्यथः ॥ १८॥ 


अलातशान्तिप्रकरण 
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हेतु ओर फल्वो कायकारण- 
भावका असम्बन्धतादोपमें निरा- 
करण कर दिया जानेपर भी यरि 
तुम हेतु और फलका एक-दूसरेसे 
सिद्धि मानते ही हो तो इन हेतु 
और फलमेंसे पहले कान इआ-सो 
बतला ओ;जिसकीपूर्वसि द्विक अपेक्षा- 
से पीछे होनेवाळेकी सिद्धि माची 
जाय ?-यह इसका तातर्य है ॥ १ ८॥ 


Ni I 


[a 


अर्थेतन्न शक्यते वक्तुमिति | 


मन्यसे -- 


अशाक्तरपरज्ञन ऋमकापाऽथ 
प्रजात 
यह अशक्ति ( असामथ्य ) अज्ञान हैं, अथवा फिर तो इससे उपयुक्त 

| क्यांकि इनके पूवापरवका ज्ञान न होनेते 
वह कारण है और पीछे दोनेवाढा कार्य है ऐसा 


औक 


एवं हि सबथा 


कमळा थी विपवय हो जाता 
इनमें जो पूर्ववर्ती है 


और यदि 
कि यह नइ 


तो--- 


तुम ऐसा मानने हो 
बतलाया जा सकता 


वा पुनः 
परिदीपिता ॥ १ ९ ॥ 


~ 5 


कोइ नियम मी नहीं रह सकता ] । इस प्रकार उन बुद्धिमानोंने सवथा 
अज्ञातिको ही प्रकाशित किया है || १९ ॥ 


सेयमशक्तिरपरिज्ञान॑ तत्ता- 
विवेको मृढतेत्यथ । अथ बा 


योऽयं त्वयोक्तः क्रमो हेतोः 
फलस्य सिद्धिः फलाच्च हेतोः 
सिद्विरितीतरेतरानन्तयलक्षण- 
स्तस्य कोपो बिपयांसोऽन्यथा साव 


यह अशक्ति [ तुम्हारा | अपरि- 
झान-तत्त्वका अविवेक अर्थात्‌ 
मूढ़ता ही है। अथवा तुमने जो 
एक-दूसरेका पौर्वापयरूप यह क्रम 
बतलाया है कि हेतुसे फल्की सिद्धि 


होती है ओर फलसे हेतुकी, उसका 
कोप---विपयोस अथोत्‌ अन्यथाभाव 


२० 


माण्ड्क्योपनिषद्‌ 
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स्यादित्यमिप्रायः । एवं हेतु- 
फल्यो; कार्यकारणभावाचुप- 
पत्तेरजातिः सवस्यानुत्पत्तिः 
प्रिदीपिता प्रकाशितान्योन्य- 
पक्षदोषं ब्रुवद्भिर्वादिभिवुदवेः 
पण्डितेरित्यथः ॥ १९ ॥। 


हो जायगा-ऐसा इसका अभिप्राय है। 
इस प्रकार हेतु और फलका कार्य- 
कारणभाव असम्भव होनेके कारण 
एक-दूसरेके पक्षका दोष बतलाने- 
वाले प्रतिपक्षी बुद्धिमानों अर्थात्‌ 
पण्डितोंने सबकी अजाति--अनुत्पत्ति 
ही प्रकाशित की है ॥ १९ ॥ 


RR gio RR Se 


ननु हेतुफलयोः कार्थकारण- 
भाव इत्यसाभिरुक्त शब्दमात्र- 
माभ्रित्यच्छलमिदं त्वथोक्तं 
पुत्राज्जन्म पितुयथा, विषाण- 
वद्चासंबन्ध इत्यादि । न 
ह्यसाभिरसिद्राद्वेतोः फलसिद्धि- 
रसिद्वादा फलाद्वतुसिड्िरिभ्युप- 
गता । कि तहिं ? बीजाडुर- 
वस्कायंकारणभावोऽभ्युपगम्यत 
इति । 

अत्रोच्यते 


पूव०-हमने जो कहा कि हेतु 
और फलका परस्पर कार्य-कारणमात्र 
है, सो तुमने हमारे राब्दमात्रको 
पकड़कर छल्पूत्रक ऐसा कह दिया 
कि 'जैसे पुत्रसे पिताका जन्म होना 
है? | दायें-बायें ] सींगोंके समान 
[ उनका परस्पर ] सम्बन्ध ही नहीं 
हो सकता? इत्यादि | हमने असिद्ध 
हेतुसे फलकी सिद्धि कमी नहीं 
मानी । तो फिर क्या माना है? 
हम तो बीज और अङ्करके समान 


केवळ उनका कार्य-कारणमात्र 
मानते हैं | 

सिद्धान्ती-इसपर हमें यह 
कहना है कि-- 


बीजाङ्कुराख्यो इष्टान्तः सदा साध्यसमो हि सः । 


न हि साध्यसमो हेतुः सिद्धौ साध्यस्य युज्यते ॥ २० ॥ 
बीजाडुर नामका जो दृष्टान्त है वह तो सदा साध्यके ही समान 
है । और जो हेतु साध्यके ही सदरा होता है वह साध्यकी सिद्धिमें 


उपयोगी नहीं होता || २० || 


शशां2 भा० ] 


अलातशान्तिपकरण 
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बीजाङ्कुराख्यो इष्टान्तो यः 


स॒ साध्ये तुल्यो 
ममेत्यभिप्रायः । 
नतु प्रत्यक्षः 
कार्यकारणभावो चीजाङ्करु 
योरनादिः ? न, पूर्वस्य पूर्व स्या- 


बीजाइुर दृष्टान्तस्थ 
साध्यसमत्व म्‌ 


परवदादिमच्वास्युपगमात्‌ । 
यथेदानीछुत्पत्नोउपरोडुरो बीजा- 
दादिमान्बीजं चापरमन्यस्राद- 
डुरादिति क्रमेणोत्पन्नत्वा- 
दादिमत्‌ । एबं पूवः पूर्वोञ्ुरो 
बीजं च पूर्व पूवेमादिमदेवेति 
प्रत्येकं सवस्य वीजाङ्करजात- 
स्यादिमच्चात्कखचिदप्यनादि- 
त्वानुपपत्तिः | एवं हेतुकळानाम्‌। 
अथ बीजाङ्करसन्ततेरनादि- 
मत्त्वमिति चेत्‌ १ न, 
एकत्वानुपपत्तः । न 


~~ 


हि बीडाङ्कूरव्यति- 
रेकेण बीजाड्टुरसन्ततिनामेका- 


बाजा ङ्कुर- 
संततिनिरासः 


भ्युपगम्यते हेतुफलसन्ततिर्वा 


तदनादित्वचादिमिः तसात्सरक्तं 


बीजाङ्कर नामका जो दृष्टान्त है 
वह तो साध्यके ही समान है-ऐसा 
मेरा अभिप्राय है | यदि कहो कि 
बीज और अङ्करका कारय-कारणभाव 
तो प्रत्यक्ष ही अनादि है, तो ऐसी 
बात नहीं हैं क्योंकि उनमेंसे पूव- 
पूर्व | अडूर और फल ] को परवतियों- 
के समान आदिमान्‌ माना गया 
है । जिस प्रकार इस समय बीजसे 
उत्पन्न हुआ दूसरा अङ्कर आदिमान्‌ 
है उसी प्रकार क्रमश: दूसरे अङ्करसे 
उत्पन्न हुआ दूसरा बीज भी आदिमान्‌ 
है । इस प्रकार पूर्व-पूर्व अङ्कर और 
पूर्वपूव बीज आदिमान्‌ ही है। 
अतः सम्पूर्ण बीजाडूरवर्गका प्रत्येक 
बीज और अङ्कर आदिमान्‌ होनेके 
कारण किसीका भी अनादि होना 
असम्भत्र हे । यही न्याय हेतु और 
फळके बिषयमें भी समझना चाहिये | 


यदि कहो कि बीजाङ्करपरम्परा 
तो अनादिं हो ही सकती है; तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं; क्योंकि 
उसका एकत्व नहीं माना गया | 
हेतु-फलका अनादित्व प्रतिपादन 
करनेवाढोंने बीज और अडूरसे 
भिन्न बीजाळूरपरम्परा अथवा हेतु- 
फलपरम्परा नामका कोई एक 
स्वतन्त्र पदार्थ नहीं माना | अतः: 


२०६ 


माण्ड्रक्योपनिषद्‌ 


॥ गो० का० 
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हेतोः फलस्य चानादि! कर्थ 
तेरुपवण्यत इति । तथा चान्य- 
द प्यनुपपत्तेनच्छलमित्यभिप्रायः। 
न च लोके साध्यसमो हेतुः 
साध्यसिद्धो 


ON बर 


सिद्धिनिमित्तं 
प्रयुज्यते प्रमाणङुशले रित्यर्थः । 
हेतुरिति 
गमकत्वात्‌ । प्रकृतो हि दृष्टान्तो 
न हेतुरिति ।। २० ॥ 


~ ~" 
दषटान्तोऽत्राभिम्रेतः, 


वे लोग हेतु और फळका अनादित्व 
किस प्रकार प्रतिपादन करते हे? 
यह कथन बहुत ठीक है। इसके सिंत्रा 
अनुपपत्ति होनेके कारण भी हमारा 
कथन छल नहीं है~ ऐसा इसका 
तात्पर्य है | अभिप्राय यह है कि 
लोकमें प्रमाणकुहाल पुरुषोंदरारा 
साध्यकी सिद्विके लिये साध्यके ही 
सदश हेतुका प्रयोग नहीं क्रिया 
जाता । यहाँ “हेतु! शब्दका अभिप्राय 
दृष्टान्त है, क्योंकि वह उसीका 
ज्ञापक है; यहाँ दष्टान्तका ही प्रकरण 
भी है- हेतुका नहीं || २० ॥ 


विराम. 


अजातवाद निरूपण 


कथं बुद्वेरजातिः परिदीपिते- 
त्याह 


पूवोपरापरिज्ञानमजाते 
जायमानाडि वे 


पण्डितोंने अजातिको ही किस 
प्रकार प्रकाशित किया हे ? इसपर 
कहते है - 


परिदीपकस्‌ । 


धमोत्कथं पूर्वं न गृह्यते ॥२ १॥ 


' हेतु और फलके ] पौर्चापर्यका जो अज्ञान है वह अनुत्पत्तिका 
ही प्रकाशक है, क्योंकि यदि कार्य [ सचमुच ] उत्पन्न हुआ होता तो 
उसका कारण क्यों न ग्रहण किया जाता || २१ ॥ 


यदेत द्वेतुफलयो ।पूर्वापरापरि- 


यह जो हेतु और फलके पोर्वा- 


९ से जातिक 
पर्यका अज्ञान है बह अजातिका ही 
परिदीपक अर्थात्‌ ज्ञापक है । यदि 
कार्य उत्पन्न होता ग्रहण किया 


ज्ञानं तच्चेतदजातेः परिदीपकम- 
वबोधकरमित्यर्थः । जायमानो हि 


a be ह २ 
श!० भा० | अलातशास्तिप्रकरण ०७ 
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चेद्धर्मा गृह्यते, कथं तस्मापूर्व , जाता है । तो उससे पूर्वत्र्तों कारण 

क्यों नहीँ ग्रहण किया जाता ? 

कारणं न गृह्यते । अवश्य हि | उत्पन्न होनेवाली वस्तुको प्रहण 

0 , | करनेत्राले पुरुषद्वारा उसकी उत्पत्ति- 

जायमावख पग्रहात्रा तजनक का कारण मी अवश्य ही ग्रहण 

किया जाना चाहिये, क्योंकि जन्य 

और जनक पदार्थोका सम्बन्ध 

अनिवार्य है । इसलिये तात्यय यह 

है कि यह अजातिका ही प्रकाशक 
जातिपरिदीपकं तदित्यथेः । २१॥| है ॥ २१॥ 


ग्रहीतव्यम्‌ । जन्यजनकयोः 


संबन्धस्यानपेतत्वात्‌ । तस्माद- 


सदसदादिवादांकी अनुपपत्ति 
इतश्च न जायते किंचित्‌, | इसलिये भी कोई वस्तु उत्पन्न नहीं 
यज्जायमानं वस्तु-- | होती क्योंकि उत्पन्न होनेवाली त्रस्तु- 
खतो वा परतो वापि न किचिद्दस्तु जायते । 
सदसत्सदसद्वापि न किंचिठ्ठलु जायते ॥२२॥ 
खतः अथवा परतः [ किसी भी प्रकार ] कोई बस्तु उत्पन नहीं 
होती; क्योंकि सत्‌, असत्‌ अथवा सदसत्‌ ऐसी कोई भी वस्नु उत्पन्न 
नहीं होती ॥ २२॥ 
स्वतः परत उभयतो बा। अपनेसे, दूसरेसे अयता दोनोंहीसे 
द्‌ सत्‌, असत्‌ अथवा सदसद्रूपसे 
सदसत्सदसद्ा न जायत न | उत्पन्न नहीं होती--किसी भी प्रकार 
तस्य केनचिदपि प्रकारेण जन्म | उसका जन्म दोना सम्मत नहीं है । 
Ra | जिस प्रकार बड़ा उसी घड़ेसे उत्पन्न 
संभवति । न तावत्स्वयमेवापरि- | नही हो सकता उसी प्रकार कोई 


निष्पन्नात्स्यतः स्वरूपात्स्वयमेव | भी वस्तु खयं अपने अपरिनिष्यन्न 

यते है | (पूर्णतया तैयार न इए ) खरूपे 
जायते यथा घटस्तसादेव घटात्‌ । | खत: हो उत्पल नहीं दो सकती । 
नापि परतोऽन्यसादन्यो यथा 


और न किसी अन्यसे ही अन्यक्जी 


२ ०८ 


माण्डक्योपनिषद्‌ 


[ गो० का० 
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घटात्पट! पटात्परान्तरम्‌ । तथा | उत्पत्ति हो सकती है; जैसे घटसे 


नोभयतः, विरोधात्‌; यथा 


घटपटास्यां घटः पटो वा 


न जायते । 


ननु मृदो घटो जायते पितुश्च 
पुत्रः । सत्यम्‌, अस्ति जायत 
इति प्रत्ययः शब्दश्च मूढानाम्‌ । 
तावेव शब्दप्रत्ययो विवेकिभिः 
परीक्ष्येते कि सत्यमेव तावत 
मृषेति । यावता परीक्ष्यमाणे 
शब्दप्रत्ययविषयं वस्तु घट- 
पुत्रादिलक्षणं शब्दमात्रमेव तत्‌ । 
“वाचारम्भणम्‌” ( छा० उ० 
६।१।४ ) इति श्रुतेः । 


सच्चेन्न जायते सस्वान्मृत्पित्रा- 


दिवत्‌ । यद्यसत्तथापि न जायते- 


इसत्त्वादेव शशविषाणादिवत्‌ । 


पटकी अथवा पटसे पटान्तरकी | 
तथा इसी तरह विरोध होनेके कारण 
दोनांसे भी किसीकी उत्पत्ति नहीं 
हो सकती; जिस प्रकार कि घट 
ओर पट दोनोंसे घट या पट कोई 
उत्पन्न नहीं हो सकता । 

यदि कहो कि मिट्टीसे घडा 
उत्पन्न होता है और पितासे पुत्रका 
जन्म होता है तो, ठीक है, परन्तु 
उत्पन होता है? ऐसा शब्द और 
उसकी प्रतीति मूर्खोको ही हुआ 
करती है | त्रिवेकी लोग तो उन 
शब्द और ग्रतीतिकी-वे सत्य हैं 
अथवा मिथ्या-इस प्रकार परीक्षा 
किया करते है । किन्तु परीक्षा की 
जानेपर तो शब्द और उसकी 
प्रतीतिको विषयभूत घट अथवा 
पुत्रादिरूप वस्तु केवल शाब्दमात्र ही 
है; जैसा कि "'बाचारम्भणम्‌?? 
इत्यादि श्रृतिसे प्रमाणित होता है । 


यदि वस्तु सत्‌ ( विद्यमान) 
है तो मृत्तिका और पिता आदिके 
समान सत्‌ होनेके कारण ही उत्पन्न 
नहीं हो सकती । यदि असत्‌ है, 
तो भी शराश्रृङ्गादिके समान असत्‌ 
होनेके कारण ही उत्पन्न नहीं हो 
सकती । और यदि सदसत्‌ है तो 


झां० भा० ] अलात शान्तिप्रकरण २०९, 
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अथ सदसत्तथापि न जायते | भी उत्पन नहीं हो सकती; क्योंकि 


विरुद्धस्येकस्यासंमवात्‌ । अतो 

न किंचिद्वस्तु जायत इति सिद्धम्‌ । 
येषां पुन निरेव जायत 

[ त 

` अभ्युपगम्यते क्षणिकत्वं 

च वस्तुनः, ते दूरत एव 

न्यायापेताः 1 इद मित्थमित्यव- 


चारणक्षणान्तरानवस्थानाद न जु - 


भूतस्य स्मृत्यनुपपत्तेथ् ॥ २२॥। 


क्रियाकारकफलेकत्वम्‌ 


एक ही वस्तु विरुद्ध खभाववाली 
होनी असम्भव है । अतः यही 
सिद्ध हुआ कि कोई भी वस्तु उत्पन्न 
नहीं होती । | 

इसके विपरीत जिन ( बोद्धों ) के 
मतमें जन्मक्नियाका ही जन्म होता 
है--इस प्रकार जो क्रिया, कारक ओर 
फलकी एकता तथा वस्तुका क्षणिकल 
स्वीकार करते हैं वे तो बिल्कुल ही 
युक्तिशून्य हैं; क्योंकि “यह ऐसा है 
इस प्रकार निश्चय करनेके क्षणसे 
दूसरे ही क्षणमें स्थिति न रहनेके 
कारण [ पदार्थका अनुभव नहीं 
हो सकता ]; और बिना अनुभव 
हुए पदार्थकी स्मृति होना असम्मत 
है ॥ २२ ॥ 


—— OO — 


हेतु-फलका अनादित्व उनकी अनुत्पत्तिका सूचक है 


किं च हेतुफलू्योरनादित्वम- 
भ्युपगच्छता त्वया बलाद्वेतुफल- 


यही नहीं, हेतु और फलका 
अनादित्व खीकार करनेवाले तुम्हारे 
द्वारा तो बळात्कारसे हेतु ओर फलकी 


= किक, क 
यारजन्सबास्युपगत स्यात्‌ । | अनुत्पत्ति ही खीकार कर छी गयी है । 


तत्कथम्‌ ! 


सो किस प्रकार £-- 


हेतुने जायतेऽनादेः फलं चापि खभावतः । 
आदिने विद्यते यस्य तस्य ह्यादिन विद्यते ॥ २३ ॥ 


अनादि फलसे कोई हेतु उत्पन्न नहीं हो सकता और इसी प्रकार 
खभावसे ही [ अनादि हेतुसे ] फलकी भी उत्पत्ति नहीं हो सकती, 


मा० उ० १४-- . 
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क्योंकि जिस वस्तुका कोई आदि ( कारण ) नहीं होता उसका आदि 


( जन्म ) भी नहीं होता ॥ २३ ॥ 
उघान्वात्िित्तिनळ लाद्वेतुनं 
_ जायते । न द्यनुत्पनादनादे; 
फराड्भेतोजन्मेष्यते स्वया । फलं 
चादिरहितादनादेहतोरजात्ख- 
भावत एव निनिमित्त जायत 
इति नाभ्युपगम्यते । 
तशात" स्युपगच्छता 
त्वया हेतुफल्योरजन्मेवाभ्युप- 
गम्यते । यसादादिः कारणं न 
विद्यते यस्य लोके तस्य ह्यादिः 
पूर्वोक्ता जातिने विद्यते । कारण- 
्यादिरभ्युपगम्यते 
नाकारणवतः ॥ २३ ॥ 


कत एव 


अनादि अर्थात्‌ आदिरहित फल- 
से हेतु उत्पन्न नहीं होता । जिसकी 
कमी उत्पत्ति नहीं इई ऐसे अनादि 
फळसे तो तुम हेतुका जन्म मानते 
ही नहीं हो; और न ऐसा ही 
मानते हो कि अनादि--आदिरहित 
अर्थात्‌ अजन्मा हेतुसे बिना किसी 
निमित्तके स्वभावतः ही फलकी 
उत्पत्ति हो जाती है । 

अतः हेतु और फलका अनादित्व 
माननेवाले तुम्हारे द्वारा उनकी 
अनुत्पत्ति ही स्वीकार कर ली जाती 
है, क्योंकि छोकमें जिस वस्तुका 
आदि-कारण नहीं होता उसका 
आदि अर्थात्‌ पूर्वोक्त जन्म भी नहीं 
होता । जिसका कोई कारण होता है 


उसीका जन्म भी माना जाता है; 
कारणरहित पदार्थका नहीं || २३॥ 


"ण SOE लाए 


वाह्याथेवाद्‌ निरूपण 


उक्तस्यैवार्थस्य दृढीकरण- 
चिकीपया पुनराक्षिपति-- 
प्रज्ञप्तेः 


पूर्वोक्त अर्थको ही पुष्ट करनेकी 


इच्छासे फिर दोष प्रदर्शित करते हैं-- 
सनिसित्तत्वमन्यथा 


ठयनारातः । 


संक्लेशस्योपळब्धेश्चु परतन्त्रास्तिता मता ॥ २४ ॥ 
रज्ञ्ति ( शब्दस्पर्शादि ज्ञान) को सनिमित्त ( बह्मविषययुक्त ) 
मानना चाहिये; नहीं तो [ राब्दस्पर्शादि ] द्वैतका नाश हो जायगा। : 


शां० भा० ] 


अलातशान्तिप्रकरण 
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Sis is “Sine cds. caine uf wk ins vf Sine नहा गेट पक caine AGEs wn 
इसके सिवा [ अग्निदाह आदि ] क्लेशकी उपळब्धिसे भी अन्य मता- 
वलम्बियोंके शाखद्वारा प्रतिपादित हेतकी सत्ता मानी गयी है ॥ २४ ॥ 


परज्ञानं प्रज्ञसिः शब्दादिः 
प्रती तिस्तस्याः 
निमित्तं कारणं विषय इत्ये- 
तत्सनिमित्तत्व 
स्वात्मव्यतिरिक्तविषयतेत्येतत्‌ 
ब्रृतिजानीमहे । न हि निर्विषया 
प्रज्ञप्तिः शब्दादिग्रतीतिः स्यात्‌, 
तस्याः सनिमित्तत्वात्‌ । अन्यथा 


he हर 


लोहितादिग्रत्ययवेचित्यस्य इयस्य 


नाशतो नाशोऽभावः प्रसञ्येते- 
त्यथः । न च प्रत्ययवेचित्र्यस्य 


द्यस्याभावोऽस्ति प्रत्यक्षत्वात्‌ । 


अतः प्रत्यये चित्यस्य द्वयस्य 
क 

दशनात्‌, परेषां तन्त्रं परतन्त्र- 
मित्यन्यशास्रम्‌, तस्य परतन्त्रस्य 


परतन्त्राश्रयस्य बाह्यार्थस्य ज्ञान- 


व्यृतिरिक्तस्यास्तिता मतामिप्रेता । 


न हि प्रज्ञप्तेः प्रकाशमात्रस्व- 
रूपाया नीलूपीतादिबाह्यालम्बन- 


सनिमित्तत्वम्‌; ` 


सविषयत्वं 
| सहित है-ऐसी हम [ उसके विषय- 


प्रज्ञान अर्थात्‌ शब्दुदि-प्रतीति- 
का नाम प्रज्ञप्ति है । वह सनिमित्त 
है । निमित्त-कारण अर्थात्‌ विषयको 
कहते हैं; अतः सनिमित्त--सविषय 
यानी अपनेसे अतिरिक्त विषयके 


में ] प्रतिज्ञा करते हैं । [ अर्थात्‌ 
हमारा कथन है कि] प्रञ्ञति यानी 
राब्दादि-प्रतीति निर्विषया नहीं हो 


। सकती, क्योंकि वह सनिमित्ता है । 
| अन्यथा उसे निर्विषय माननेपर तो 


निर्विषयत्वे शब्दस्पशेनीलपीत-. 


शब्द, स्पर्शी एवं नीळ, पीत और 
लोहित आदि प्रतीतिकी विचित्रता- 
रूप द्वैतका नाश हो जायगा 
अर्थात्‌ उसके नाश यानी अमांत्रका 
प्रसंग उपस्थित हो जायगा और 
्रत्यक्ष-सिद्ध होनेके कारण प्रत्यय- 
वैचिञ्यूप द्वैतका अभाव है नहीं । 
अतः प्रत्ययवैचित्र्यरूप द्वैतकी 
उपळब्धिसे, परतन्त्र यानी दूसरोंके 
शाखः उन परकीय तन्त्रोका 
अर्थात्‌ परकीय तन्त्रोंके आश्रित जो 
्रज्ञानके अतिरिक्त अन्य बाह्य पदार्थ 
हैं उनका अस्तित्व भी स्वीकार 
किया गया है ।. 
केवळ प्रकाशमात्रख रूपा प्रज्ञसि- 
यह विचित्रता नीळ-पीतादि 


[a 
वा 


T 
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वेचित्यमन्तरेणं खमावभेदेनेव 
वैचित्यं संभवति । स्फटिकस्येव 
नीलाद्युपाध्याश्रयेविना वैचित्र्य 
नं घटत इत्यभिप्रायः । 

इतश्च परतन्त्राश्रयस्य बाह्याथे- 
स्य॒ ज्ञानव्यतिरिक्तस्यास्तिता । 
संक्हेशनं संकेशो दुःखमित्यथ! । 
उपलभ्यते द्यम्निदाहादिनिमित्तं 
दुःखम्‌ । यदचग्न्यादिवाह्यं दाहादि- 
निमित्तं विज्ञानव्यतिरिक्त न 


3 


स्यात्ततो 


रूभ्येत । उपलभ्यते तु । अतस्तेन | 


मन्यामहेऽस्ति बाह्मोऽथं इति । 


न हि विज्ञानमात्रे संक्लेशो युक्त!» 


1 
दाहादिदुःखं नोप- | 


बाह्य आल्यग्बनोंकी त्रिचित्रताके 
सिवा केवळ खभावभेदसे ही होनी 
सम्मव नहीं है. । तात्पर्य यह है 
कि स्फटिकके समान, नील-पीतादि 
उपाधियोंकी आश्रय किये बिना, 
यह विचित्रता नहीं हो सकती । 
इसके सित्रा इसलिये भी दूसरों- 
के शात्रोंके आश्रित ज्ञानव्यतिरिक्त 
बाह्य पदार्थोका अस्तित्व खीकार 
किया गया है कि अग्निदाहाङि- 
के कारणसे होनेवाला संक्लेशा यानी 
दुःख उपलब्ध होता हे । संक्लेशका 
अर्थ संक्लेशन अर्थात्‌ दुःख है । यदि 
विज्ञानने अतिरिक्त दाहादिका 


निमित्तभूत अग्नि आदि कोई बाह्य 


पदार्थ न होता तो दाहादिजनित 


दुःख उपलब्ध नहीं होना चाहिये 


था | किन्तु उपल्ब्ध होता ही है;, 
इससे हम मानते हैं कि बाह्य पदार्थ 
अवश्य है । अभिप्राय यह है कि 
केवल. विज्ञानमात्रमें क्लेश होना 
सम्भव नहीं है, क्योंकि अन्यत्र 


'अन्यत्रादशनादित्यमिग्राय:।२४। | ऐसा नहीं देखा गया ॥ २४ ॥ 


विज्ञानवादिकतंक बाह्यार्थवादानिषेध 


अत्रोच्यते-- 


इस विषयमें हमारा कथन है कि-- 


प्रज्ञप्तेः सनिमित्तत्वमिष्यते युक्तिदशनात्‌ | 
~ ~ 4 क © 
निमित्तस्यानिमित्तत्वमिष्यते भूतदशनात्‌ ॥ २५ ॥ 


शा० भा० | 


अलातशान्तिप्रकरण 


२१२ 


os ६२2३... जळा cals ne ies oii clin Sin cf Sis ous si 
पूर्वोक्त युक्तिके अनुसार तुम प्रज्ञप्तिका सविषयत्व स्वीकार करते 
हो । परन्तु तत्तदृष्टिसे हम उस विषयका अविषयल मानते हैं ॥ २० ॥ 


वाढमेवं प्रज्ञसेः सनिमित्तत्वं 
द्यसंक्लेशोपलब्धियुक्तिद्शना- 
दिष्यते त्वया । खिरीमव 
तावच्वं युक्तिदशन वस्तुनस्तथा- 
त्वाभ्युपगमे कारणमित्यत्र । 
ब्रृहि किं तत इति । 


उच्यते । निमित्तस्य प्रज्ञ- 


प्त्यारम्मनामिमतस्य घरादेर- 


निमित्तत्वमनालम्बनत्वं वेचित्र्या- 
हेतुत्वमिष्यतेऽसाभिः । कथम्‌ ! 
बूतदर्शनात्परमा्थंदशनादित्ये- 
तत्‌ । न हि घरो यथाभूतमुदरप- 
दशेने सति. तदव्यतिरेकेणास्ति, 
यथाइवान्महिषः घटो वा तन्तु- 
व्यतिरेकेण, तन्तवश्चांशुञ्यति- 
रेकेगेत्येवपततरोत्तरभूतदशन आ 
शब्दप्रत्ययनिरोधान्मेव निमित्त- 
ग्रुपलमामइ .इत्यरथः । 


ठीक हैं, इस प्रकार दुःखमय 
दैतकी उपलब्धिरूप युक्तिके अनुसार 
तुम प्रज्ञ्तिको सविषयत्व स्वीकार 
करते हो; परन्तु 'युक्तिंदशन वस्तुकी 
यथार्थताके ज्ञानमें कारण है?-अपने 
इस सिद्धान्तमं तुम स्थिर हो जाओ। 

वाह्यार्थवादी-कहिये, उससे क्या 
आपत्ति होती है ? 

विज्ञानवादी-हमारा कथन है 
किं प्रज्ञ्तिके आश्रयरूपसे खीकार 
किये हुए घटादि विषयका हम 
अविषयत्व-प्रतीतिका .अनाश्रयत्व 
अर्थात्‌ विचित्रताका अहेतुत्व मानते 
हैं । कैसे मानते हैं ? मूतदटिसे 
अर्थात्‌ परमार्थदष्टिसे । जिस प्रकार 
अश्वसे महिष पृथक्‌ है, उस प्रकार 
मृत्तिकाके यथार्थ खरूपका ज्ञान 
होनेपर, घट उससे पृथक्‌ सिद्ध नहीं 
होता । इसी प्रकार तन्तुसे पथक्‌ 
पट और अंशुसे प्रूथक्‌ तन्तु भी 
सिद्ध नहीं होते | तात्पर्य यह है 
कि इसी तरह उत्तरोत्तर यथार्थ 
तत्त्वको देखते-देखते शब्द-प्रतीतिका 
निरोध हो जानेपर हम कोई भी 
विषय नहीं देखते । 
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अथ वाभूतदशंनाद्वाद्यार्थ- 
स्यानिमित्तत्वमिष्यते, २अज्वा- 
~ १”. © ~ 
दाविव सपादिरित्यथंः । भ्रान्ति- 


€ 


दशनविषयत्वाञ्च 


° ब. 


[नामत्तस्या- 


~ ~ 


निमित्तत्वं भवेत्‌ । तदभाषे- 
ऽमावात्‌ न हि सुषुप्तसमाहित- 
घुक्तानां श्रान्तिदर्शनाभात 
आत्मव्यति रिक्तो बाह्योऽथं 
उपलभ्यते । न ह्यन्मत्तावगतं 
बस्त्वनुन्मत्तेरपि तथाभूतं गम्यते । 
एतेन इयद्शनं संक्लेशोपलूब्धिश् 


प्रत्युक्ता ॥ २% ॥ 


अथवा [यों समझो कि] जिस 
प्रकार रज्जु आदिम आरोपित सर्पादि 
वस्तुतः प्रतीतिके आळम्बन नहीं हैं 
उसी प्रकार अमूतदरनके कारण 
हम बाह्यार्थोको प्रतीतिका आलम्बन 
नहीं मानते । भ्रान्तिदृष्टिके विषय 


होनेके कारण इन निमित्तोंका 


अनिमित्तत्व है, क्योंकि उसका अभाव 


| होनेपर इनकी भी उपलब्धि नहीं 


होती । सोये इए, समाधिस्थ और 


मुक्त पुरुषोंको, उनकी श्रान्तिदष्टिका 


अभाव हो जानेपर, आत्मासे अतिरिक्त 
किसी बाह्य पदार्थकी उपलब्धि नहीं 


होती । उन्मत्त पुरुषको दिखायी 
| देनेवाली वस्तु उन्मादशून्य मनुष्यको 


भी यथार्थ नहीं जान पडती | इस 
कथनसे द्वैतद्शन और क्लेशकी 
उपलब्धि ` दोनोहीका निराकरण 
किया गया है ॥ २५॥ 


यस्मान्नास्ति बाह्यं निमित्तमतः- 


क्योंकि बाह्य विषय. है ही नहीं, 
इसलिये--- 


चित्तं न संस्पृशत्यर्थं नाथोमासं तथैव च । 
अभूतो हि यतश्चा्थो नाथोभासस्ततः पृथक्‌.॥ २६॥ 


' ` 'चित्त किसी पदार्थका स्पर्श नहीं करता और इसी प्रकार न किसी 
अर्थामासका ही ग्रहण करता है । क्योंकि पदार्थ है ही नहीं इसलिये 
पदार्थाभास भी उस्र चित्तसे पृथक्‌ नहीं है ॥ २६॥ 


झां० भा० | 
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चित्तं न स्पृशत्यथं बाह्या- 


लम्बनविषयम्‌, नाप्यथामासं 
चित्तत्वात्खप्तचित्ततत्‌ । अभूतो 


हि जागरितेऽपि खप्नाथवदेव 


बाह्यः शब्दाद्यर्थो यत उक्तहेतु- 
त्वाञ्च .। 
त्तात्पृथक्चित्तमेब हि घटाद्यर्थ- 


वदवभासते यथा खप्ने । २६॥ 


नाप्यर्थामासश्चि- 


चित्त, चित्त होनेके कारण ही 
स्वभचित्तके समान, बाह्य आलम्बन- 
के विधयभूत किसी पदाथको स्पर 
नहीं करता ओर न अर्थाभासको ही 
ग्रहण करता है, क्योंकि उपयुक्त 
हेतुसे ही खप्तगत पदार्थोके समान 
जागरित्‌ अवस्थामें भी शब्दादि बाह्य 
पदार्थ हैं नहीं, और न चित्तसे 
प्रथक्‌ अर्थाभास ही है | घटादि 
पदार्योके समान चित्त ही भासता 
है, जैसा कि वह खम्मे भासा 
करता है॥ २६ ॥ 


Rr 


ह 


ननु 


घटादो घटाद्याभासता चित्तस्य । | 


ape 


तथा च सत्यविपर्यासः क्वचि- 


इक्तव्य इति । अत्रोच्यते 


विपर्यासस्तह्म॑सति | 


घटादिके न होनेपर भी चित्तको 
घटादिकी प्रतीति होना-यह तो 
विपरीत ज्ञान है । ऐसी अवस्थामे 
अविपरीत ( सम्यक्‌ ) ज्ञान कब 
होगा ! यह बतलाना चाहिये । 
इसपर कहते हैं-- 


निमित्तं न सदा चित्तं संस्पृशत्यध्वसु त्रिषु । 


अनिमित्तो विपयोसः कथं तस्य भविष्यति ॥ २७ ॥ 
[ सूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान ] तीनों अवस्थाओंमें चित्त कमी 
किसी बिषयको स्पर नहीं करता । फिर उसे बिना निमित्तके ही विपरीत 


ज्ञान केसे हो सकता है? ॥ २७ ॥ 


५ निमित्त विषयमतीतानागत- 
चतमानाच्वसु त्रिष्वपि सदा 
चित्तं न स्पृशेदेव हि । यदिः हि 


| 


अतीत, अनागत और वतेमान-- 
इन तीनों ही अवश्थाओंमें चित्त कभी 
निमित्त यानी विषयको स्पश नहीं 
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कचित्‌ संस्पृशेत्‌ सोऽविपर्यासः 
परमार्थ इति । अतस्तदपेक्षया- 
सति घटे घटाद्याभासता विपर्यास: 
स्यान्न तु तदस्ति कदाचिदपि 
चित्तस्ार्थसंस्पशंनम्‌ । तस्राद- 
निमित्तो विपर्यासः कथं तस्य 
चित्तस्य भविष्यति; न कथंचिदि- 
पर्यासोऽस्तीत्यभिग्रायः । अयमेव 


हि स्मावश्चित्त्य यदुतासति 


~~ 


निमित्ते घटादो तद्ठदवभासनम्‌ २७ 


करता | यदि बह कभी उसे स्पशे 
करता तो “वह अविपर्यास अर्थात्‌ 
परमार्थ है? ऐसा माना जाता | अत: 
उसकी अपेक्षासे ही घटके न होनेपर 
भी घटका प्रतीत होना विपर्यास 
कहलाता | किन्तु चित्तका पदार्थके 
साथ कमी स्पर है ही नहीं | अतः 
बिना निमित्तके ही उस चित्तको 
विपरीत ज्ञान केसे हो सकता है? 
तात्पर्य यह है कि उसे किसी प्रकार 
विपरीत ज्ञान है ही नहीं । चित्तका 
यही स्वभाव है कि घटादि निमित्तके 
न होनेपर भी उनकी प्रतीति होती 
रहे ॥ २७ ॥ 


— TCDA 
विज्ञानवादका खण्डन 


्रज्ञप्तेः सनिमित्तत्वमित्याद्ये- 
तदन्तं विज्ञानवादिनो बोड़स्य 
वचनं बाद्यार्थवादिपक्षप्रतिषेध- 
परमाचार्येणानुमोदितम्‌ । तदेव 
हेतुं कृत्वा तत्पक्षप्रतिषेधाय 
तदिदसुच्यते-- 


प्रज्ञप्तेः सनिमित्तत्वम्‌? इस 
( पच्चीस ) श्छोकसे लेकर यहाँतक 
आचार्यने विज्ञानवादी बौद्धके 
बाह्यार्थवादीके पक्षका प्रतिषेध करने- 
वाले वचनका अनुमोदन किया । अब 
उसीको हेतु बनाकर उसीके पक्षका 
प्रतिषेध करनेके लिये इस प्रकार 
कहा जाता है-- 


तस्मान्न जायते. चित्तं चित्तदृश्यं न जायते ।. 


तस्य पश्यन्ति ये जाति खे वै पश्यन्ति ते पद्म्‌ ॥ २८. 

इसलिये चित्त भी. उत्पन्न नहीं होता और न चित्तका दइय ही 

उत्पन्न होता है । जो लोग उसका जन्म देखते हैं वे निश्चय ही आकारमें 
[ पक्षी आदिके ] चरण ( चरण-चिह्न ) देखते हैं ॥ २८॥ . 


शां० भा० | 


यस्मादसत्येव घटादो घटाद्या- 
भासता चित्तस्य विज्ञानवादिना- 
म्युपगता तदनुमोदि- 
तम्‌ अस्माभिरपि भूतदशनात्‌, 
तसत्तस्यापि चित्तस्य जायमाना- 
वभासतासत्येब जन्मनि युक्ता 


` सबितुमित्यतो न जायते चित्तम्‌, 


यथा चित्तरव्य न जायते । 


अतस्तस्य चित्तस्य ये जातिं 
पञ्यन्ति विज्ञानवादिनः क्षणि- 


कत्वटूःखित्वशान्यत्वानात्मत्वादि 
च, तेनेव चित्तेन चित्तखरूप॑ 
्रष्टुमशक्यं पश्यन्तः खे वे 
पश्यन्ति ते पदं पक्ष्यादीनाम्‌ । 
अत इतरेभ्योऽपि ईैतिम्यो- 
5त्यन्तसाहसिका इत्यथः येऽपि 
शून्यवादिनः पश्यन्त एव 
स्वशून्यतां सदशनस्यापि 
शून्यतां प्रतिजानते ते ततोऽपि 


साहसिकतराः खं मुष्टिनापि 


जिशुक्चन्ति ॥ २८॥ ` 


अलातशान्तिप्रकरण 
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२१७. 


क्योंकि विज्ञनवादीने घटादिके 
न होनेपर भी चित्तको घटादिकी 
प्रतीति होनी खीकार की है और 
यथार्थेदष्टि होनेके कारण उसका 
हमने भी अनुमोदन किया है, 
इसलिये उसकी मानी हुई चित्तकी' 
उत्पत्तिकी प्रतीति भी उसकी उत्पत्ति- 
के अभावमें ही होनी सम्भव है । 
अतः जिस प्रकार चित्तके इृश्यकोः 
जन्म नहीं होता उसी प्रकार चित्तं- 
को भी उत्पत्ति नहीं होती । 

इसलिये जो विज्ञानवादी उस 
चित्तकी उत्पत्ति तथा उसके. 
क्षणिक) दु:खित्व, शून्यत्व एंवं 


| अनात्मत्व आदि देखते है उस 


चित्तसे ही, जिसका देखना सर्वथा 
असम्भव है ऐसे चित्तके खरूपको 
देखनेवाले वे निश्चय ही आकाशमें 
पक्षी आदिके चरण देखते हैं.। अतः 


| तात्पर्य यह है कि वे अन्य द्वैत- 


वादियोंकी अपेक्षा भी अधिक साहसी 
हैं और जो शून्यवादी सबकी 
शून्यता देखते हुए अपने दरशनकी 
भी झून्यताकी प्रतिज्ञा करते हैं वे 
तो उनसे भी बढ़कर साहसी है-वे 
आकाशको. मुट्टीसे ही पकड़ना 


चाहते हैं॥ २८ ॥ 
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उक्तेहेतुभिरजमेकं ब्रह्मेति | पूर्वोक्त हेतुओंसे यह सिद्ध हुआ 
कि एक अजन्मा ब्रह्म ही है | अब, 
सिद्ध! यत्पुनरादो प्रतिज्ञातं | पहले जिसकी प्रतिज्ञा की है उसके 
| फलका उपसंहार करनेके लिये यह 
तत्फलोपसंहाराथोऽयं *होकः-- | रछोक है-- 
अजातं जायते यस्मादजातिः प्रकृतिस्ततः । 
प्रकृतेरन्यथाभावो न कथंचिड्वविष्यति ॥२९ ॥ 
क्योंकि अजन्मा [ चित्त ] का ही जन्म होता है इसलिये अजाति 
ही उसका खमात्र है; और खभावकी विपरीतता किसी प्रकार नहीं 
होगी ॥ २९ || 
` अजातं यच्वित्तं त्रह्मे्र जायत | अजात जो ब्रह्महूप चित्त है 
वही उत्पन्न होता है--ऐसी वादियों- . 
| .. | द्वारा कल्पना की जाती है; क्योंकि 
तदजातं जायते यस्मादजातिः | उस अजातका ही जन्म होता है 
इसलिये अजाति उसका खभाव है। 
है तब, इसीलिये उस अजातरूप खभाव- 
रूपायाः प्रकृतेरन्यथामावो जन्म | का जन्मरूप विपरीतमाव किसी 
न कथंचिद्भधविष्यति ॥ २९ ॥ | प्रकार नहीं होगा ॥ २९॥ 


इति वादिभिः परिकल्प्यते 


प्रकृतिस्तस्य । ततस्तस्मादजात- 


अयं चापर आत्मनः संसारः | आत्मके संसार और मोक्ष- 
दोनोंहीका पारमारथिक- अस्तित्व 


मोक्षयोः परमार्थसद्भाववादिनां | लीकार करनेवाले बादियोंके पक्षका 
यह एक दूसरा - दोष. बतलाया 


दोष उष्यते-- जाता है-- 


शाँ० भा० ] 


अलळातश[स्तिप्रकरण 


- २१९, 


अनादेरन्तवत्त्वं च संसारस्य न सेत्स्यति। 
अनन्तता चादिमतो मोक्षस्य न भविष्यति ॥ ३०॥ 
अनादि संसारका तो कभी अन्तवत्त सिद्ध नहीं हो सकेगा ओर 
सादि मोक्षकी कभी अनन्तता नहीं हो सकेगी || ३० ॥ 


अनादेरतीतकोटिरहितस्य 
समापने 


सेत्स्यति युक्तितः सिद्धि नोप- 


संसारस्यान्तवत््व 


यास्यति । न ह्यनादिः सन्नन्त- 
वान्कथ्चित्पदार्थो इष्टो लोके । 
बीजाङुरसंबन्धनेरन्तयेविच्छेदो 
इष्ट इति चेत्‌, न; एकवस्त्व- 
मावेनापोदितत्वात्‌ । 
तथानन्ततापि विज्ञानप्राप्ति- 


काळप्रभवस्य मोक्षस्यादिमतो न 
भविष्यति, घटादिष्वदशेनात्‌ । 
घटादिविनाशवदवस्तुस्वाददोष 

इति चेत्‌, तथा च मोक्षस्य 


परमाथसद्भाव्रतिज्ञा्ानिः 


अनादि-अतीतकोटिसे रहित 
संसारका अन्तवत्त्व अर्थात्‌ समाप्त होना 
युक्तिसे सिद्ध नहीं होगा। छोकमें कोई 
भी पदार्थ अनादि होकर अन्तवान्‌ 
होता नहीं देखा गया है । यदि कहो 
कि बीजाङ्करसम्बन्धकी निरन्तरताका 
विच्छेद होता देखा गया है? तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि 
बीजाङ्करसन्तति कोई एक पदार्थ न 
होनेके कारण उसके अनादित्वका 
निराकरण तो पहले कर दिया 
गया है | 

इसी प्रकार. विज्ञानग्राप्तिके 
समय होनेवाळे सादि मोक्षकी 
अनन्तता भी नहीं होगी, क्योंकि 
घटादि [ जन्य पदार्थो ] में ऐसा 
देखा नहीं गया। यदि कहो कि 
घटादिनाशाके समान अवस्तुरूप 
होनेसे [ मोक्षमें ] यह दोष नहीं 
आ. सकता तो इससे मोक्षके 
पारमार्थिक सद्भावविषयक प्रतिज्ञाकी 
हानि होगी । इसके सिवा [ यदि 
मोक्षको असद्रुप ही माना जाय तो 
भी ] झइाश्वङ्गके समान असत्‌ 


२२० माण्ड्क्योपनिषद्‌ | [ गौ० का० 
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असत्त्वादेवे शशविषाणस्येवादि- | होनेके कारण भी उसके आदिमत्त्व- 
मत्त्वाभावथ ।। ३० ॥ का अभाव ही है | ३०॥ 
~ SE 
प्रपञ्चके अपत्यत्वमें हेतु 
आदावन्ते च यन्नास्ति वर्तमानेऽपि तत्तथा । 
~ आर क इ 
वितथः सड्शाः सन्तोऽवितथा इव लक्षिताः ॥ ३१॥ 
जो आदि ओर अन्तमं नहीं है बह बर्तमानमें भी वैसा [ अर्थात्‌ 
अस्प ] ही है । ये पदार्थसमूह असतके समान होकर भी सत्‌-जैसे 
दिखायी देते हैं ॥ ३१ ॥ 
सप्रयोजनता तेषां खप्ने विप्रतिपद्यते । 
तस्मादाचन्तवत्त्वेन मिथ्येव खलु ते स्मृताः ॥ ३२॥ 
उन ( जाप्रतू.पदार्थो ) की सप्रयोजनता स्लम्नावस्थामें असिद्ध 
हो जाती है | अतः आदि-अन्तयुक्त होनेके कारण वे निश्चय ही मिथ्या 
माने गये है ॥ ३२ ॥ 


वैतथ्ये कुतव्याख्यानो | तैतथ्यप्रकरणमें इन दोनों 
छोकोंकी व्याख्या की जा चुकी है । 

इलोकाविह संसारमोक्षाभाव- | यहाँ संसार और मोक्षके अभावके 
प्रसङ्गमें उन्हें फिर पढ़ दिया 


प्रसङ्गेन पठितो ॥ ३१-३२ ॥ । है ॥ ३१-३२ ॥ 
— ISD 


सर्वे धमो मृषा स्वप्ने कायस्यान्तनिदशेनात । 


संवृतेऽस्मिन्प्रदेशे वे भूतानां दशनं कुतः ॥ ३३ ॥ 

जब कि शरीरके भीतर देखे जानेके कारण खप्नावस्थामें सभी पदार्थ 

मिथ्या हैं 'तो इस संकुचित स्थानमें ( निरवकाश ब्रह्ममें ) ही भूतोंका 
दर्शन कैसे हो सकता है ?॥ ३३ ॥ 
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निमित्तस्यानिमित्तत्व मिष्यते इन इछोकोंद्वारा “निमित्तस्यानि- 
मित्तत्वमिष्यते भूतदशनात्‌?' 
शूतदर्शनादित्ययमर्थः प्रपञ्च्यत | ( ४ । २५) इस स्छोकके ही 
अर्थका बिस्तार किया 'गया 

एतैः इोकेः ॥ ३३ ॥ है ॥ ३३ ॥ 


— OTD 
स्वझका मिथ्यात्वनिरूपण 
न युक्तं दशनं गत्वा काळस्यानियमाद्रतो । 
प्रतिबुडश्च वे सर्वेस्तस्मिन्देशे न विद्यते ॥३ ४॥ 
देशान्तरमें जानेमें जो समय लगता है, [ खक्तावस्थामें] उसका 
नियम न होनेके कारण खम्नके पदार्थोको उनके पास जाकर देखना तो 
सम्भर नहीं है । इसके सित्रा जागनेपर भी कोई उस ( खप्नदृष्टि ) देशमै 
नहीं रहता ॥ ३४॥ 
जागर्ति गत्यागमनकालो | जागृतिमें जो आने-जानेके समय 


नियतो देशः प्रमाणतो यस्तस्य और प्रमाणसिद्ध देश नियत हैं 
कका _ उनका नियम न होनेके कारण 


देशान्तरगमनमित्यर्थः ॥ ३४ ॥ | होता-यह इसका अभिप्राय है ॥३ ४ 


मित्रायेः सह संमन्त्र्य संबुद्धो न प्रपद्यते । 
गृहीतं चापि यत्किचित्प्रतिबुडो न पश्यति ॥३ ५॥ 
[ खम्नावस्थामें ] मित्रादिके साथ मन्त्रणा कर [ वह खम्नदर्शी पुरुष ] 
जागनेपर उसे नहीं पाता; तथा उसने जो कुछ [ खम्नावस्थामें ] ग्रहण 
किया होता है उसे जागनेपर नहीं देखता ॥ ३५ ॥ 


~ 


मित्राद्यैः सह संमन्त्र्य तदेव | [ खप्रमें ] मित्रादिके साथ 
मन्त्रणा करके जाग पड्नेपर फिर 
मन्त्रणं प्रतिबुद्धो न प्रपद्यते । ! उसी मन्त्रणाको नहीं पाता और 
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गृहीतं च यस्किंचिद्विरण्यादि | [ उस समय ] उसने जो कुछ 
सर्णादि ग्रहण किया होता है उसे 
न प्राप्रोति । अतश्च न देशान्तर | मी ग्राप्त नहीं करता । इसलिये भी 
खप्नावस्थामें वह किसी देशान्तरको 
गच्छति स्वप्ने ॥ २५ ॥ नहीँ जाता ॥ ३५ ॥ 


स्वप्ने चावस्ठुकः कायः पृथगन्यस्य दशनात्‌ । 
यथा कायस्तथा सर्व चित्तदृर्यमवस्ठुकम्‌ ॥३ ६॥ 


स्वभमें जो शरीर होता है वह मी अवस्तु है, क्योंकि उससे भिन्न 
एक दूसरा शरीर [ शय्यापर पड़ा हुआ ] देखा जाता है । जैसा वह 
शरीर है वैसा ही सम्पूर्ण चित्तदश्य अवस्तुरूप है ॥ ३६ ॥ 
खप्ने चाटन्दर्यते यः कायः | सप्नमें घूमता हुआ जो शरीर 
देखा जाता है वह अत्रस्तु है, 
सोऽवस्तुकस्ततोऽन्यस्य खाप- | क्योकि उस खप्नप्रदेशस्थ शरीरसे 
र भिन्न एक और शरीर [ शय्यापर 
देशस्थस्थ प्रथकायान्तरस्थ | पड़ा हुआ ] देखा जाता है | जिस 
प्रकार खप्नमें दिखायी देनेवाला 
शरीर असत्‌ है उसी प्रकार जागरित 
कायोऽसंस्तथा सब चित्तदश्यम- | अत्रस्थामे सारा चित्तदश्य, केवल 


: जागरितेऽपि रि चित्ता ही दृश्य होनेके कारण, 
वस्तुकं जागरितेऽपि चित्तदश्य- | असत है-यह इसका तासर्य है । 


दर्शनात्‌ । यथा स्वमदृर्यः 


© 
त्वादित्यर्थः । खम्नसमत्वाद- | शत अथ यह हुआ कि खप्नके समान 
होनेके कारण जाग्रतू-अवस्था भी 


सजागरितमपीति प्रकरणाथः३६ | असत्‌ ही है ॥ ३६॥ 


स्वप्न और जामतका कार्य-कारणत्व व्यावहारिक है 
इतश्चासत्वं जाग्रइस्तुनः-- | जाग्रस्पदार्थोकी असत्ता इसलिये 
भी है कि | 


अत्त्रतशान्तिप्रकरण 
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स्वस्त इष्यते । 
सञ्जागरितमिष्यते ॥२७॥ 


जाग्रतके समान ग्रहण किया जानेके कारण खप्न उसका कार्य 
माना जाता है । किन्तु जाग्रतूका कार्य होनेके कारण खप़द्रष्टाके 
लिये ही जाग्रत-अवस्था सत्य मानी जाती है ॥ ३७ ॥ 


जागरितवज्जागरितस्य इव 
गार्ड करूपेण खमनस्य 
तज्जागरितं हेतुरस्य खम्नस्य स 
उभस्तद्वेतुर्जागरितकार्यमिष्यते । 
तद्वेतुत्वाजागरितकायत्वात्तस्येच 
स्वम्नत्श्य एव सञ्जागरित न 
त्वन्येषाम्‌ । यथा स्वम इत्य- 
भिप्रायः । 

यथा स्वप्न स्वझडश्य एव 
सन्साधारणविद्यमानवस्तुबद्व- 
मासते तथा तत्कारणत्वा- 
त्साधारणविद्यमानवस्तुवदव- 
भासमानं न तु साधारणं 
विद्यमानवस्तु स्वमवदेवेत्य- 
भिप्रायः ॥ ३७॥ 


जागरितके समान ही प्राह्म- 
ग्राहकरूपसे खप्नका भी ग्रहण होनेसे 
इत खप्नावस्थाका जाग्रत्‌ कारण है, 
इसलिये बह खप्नावस्था तद्भेतुक 
यानी जाप्रतूका कार्य मानी जाती है । 
तद्वेतुक अर्थात्‌ जाग्रतृका कार्य 
होनेके कारण उस सप्नद्रष्टाके ही 
लिये जाग्रत्‌ अवस्था सत्य है, औरोंके 
लिये नहीं; जैसा कि खप्न यह 
इसका तात्पर्य है । 

जिस प्रकार खप्न खप्नद्रृष्टाको 
ही सत्‌ अर्थात्‌ साधारण विद्यमान 
वस्तुके समान भासता है उसी 
प्रकार उसका कारण होनेसे जाग्रत- 
की भी साधारण विद्यमान वस्तुके 
समान प्रतीति होती है । किन्तु 
वस्तुतः खप्तके समान ही वह 
साधारण विद्यमान वस्तु है नहीं- 
यह इसका अभिप्राय है || ३७ |) 


चु 


स्वसकारणत्वेऽपि , 


शङ्का-खप्नके कारण होनेपर भी 


जागरितवस्तुनो न स्वमवद- | जाम्रतपदार्थोका खप्नके समान 
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वस्तुत्वम्‌ । अत्यन्तचलो हि | अवस्तुत्व नहीं है, क्योंकि खप्न तो 


स्वझो जागरितं तु. खरं 
लक्ष्यते । 
सत्यमेवमविवेकिनां स्यात्‌ । 


विवेकिनां तु न कस्यचिइस्तुन 


उत्पादः प्रसिद्वोऽतः-- 
उत्पादस्यापसिडत्वाद्‌जं 


अत्यन्त चञ्चल है, किन्तु जाग्रत्‌- 


| अवस्था स्थिर देखी जाती है । 


समाधान-ठीक है, अविवेकियां- 
के लिये ऐसी बात हो सकती है; 
किन्तु विवेकियांको तो किसी वस्तु 
की उत्पत्ति सिद्ध ही नहीं है । 
अत;-- 


सर्वमुदाहतम्‌ । 


न च भूतादभूतस्य संभवोऽस्ति कथंचन ॥३८॥ 


उत्पत्तिके प्रसिद्ध न होनेके कारण सब कुछ अज ही कहा जाता 
है । इसके सित्रा सत्‌ वस्तुसे असतकी उत्पत्ति किसी प्रकार हो भी 


नहीं सकती ॥ ३८ ॥ 
अप्रसिद्धत्वादुत्पादस्यात्मेव 

सबमित्यजं सर्वमुदाहूतं वेदान्तेषु 
“(सबाह्याभ्यन्तरो हज!” 
(ग्रु०३०२।१।२) इति । 
यद्यपि मन्यसे जागरितात्सतो- 
ऽसत्स्वञ्ञो जायत इति तदसत्‌ । 
न भूताद्वियमानाद भू तस्यासतः 
सम्भवोऽस्ति लोके । न ह्यसतः 
शशविषाणादेः सम्भवो दष्टः 
कथञ्चिदपि ॥ ३८ ॥ 


उत्पत्तिके सिद्ध न होनेसे सब 
कुछ आत्मा ही है; इसलिये वेदान्तोंमे 
“सबाह्याम्यन्ततो ह्यजः”? इत्यादि 
खूपसे सबको अजही कहा है | 
और तुम जो मानते हो कि सत्‌ 
जाग्रतूसे असत्‌ स्वप्नकी उत्पत्ति 
होती है, सो भी ठीक नहीं; क्योंकि 
लोकमें भूत-त्रि्यमान वस्तुसे असत्‌- 
का जन्म नहीं हुआ करता । शश- 
श्वङ्गादि असत्पदार्थोका जन्म किसी 


भी प्रकार देखनेम नहीं आता ॥३८॥ 


ननृत्तं त्वयेव स्तरमो जागरित- 


ग्रङ्का-यह तो तुम्हींने कहा था 
कि स्वप्न जागरितका कार्ये है; फिर 
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कार्यमिति तत्कथ्च॒त्पादोऽप्रसिद्ग | ऐसा क्यों कहते हो कि उत्पत्ति 


इत्युच्यते ? 
गणु तत्र यथा कायकारण- 


भावोऽस्मामिरभिग्रेत इति-- 


सिद्ध ही नहीं होती ! 


समाघान-हम जिस प्रकार 
उनका कार्य-कारणभाव मानते हैं, 


असजागरिते दृष्टा स्वे पझ्यति तन्मयः । 
असत्स्वप्नेऽपि दृष्टा च प्रतिबुद्धो न पश्यति ॥२९॥ 
[ जीव ] जाग्रत्‌-अवस्थामें असलदार्थोको देखकर उन्हींके संस्कारसे 
युक्त हो उन्हें स्वप्नमें देखता है, किन्तु खभावस्थामें भी असव्पदार्थोको ही 
देखकर जागनेपर उन्हें नहीं देखता ॥ ३९ ॥ 


असदविद्यमानं रञ्जुसप- 
वढिकल्पित वस्तु जागरिते दृष्टा 
तद्भावभाबितस्तन्मयः स्वप्नेऽपि 
जागरितवद्ग्राह्मग्राहकरूपेण 
विकस्पयन्पश्यति । तथासत्खप्ने- 
ऽपि दृष्टा च प्रतिबुद्धो न पश्य- 
त्यविकल्पयन्‌ । चशब्दात्तथा 
जागरितेऽपि दृष्टा खप्ने न 
पश्यति कदाचिदित्यथः । तस्मा- 
ज्जागरितं स्वप्नहेतुरुच्यते न तु 
परमार्थसदिति कृत्वा ॥३९॥ 


जागरित अवस्थामै असत्‌ अर्थात्‌ 
रञ्जुमें सर्पके समान कल्पना किये 
हुए अबिद्यमान पदार्थोकी देखकर 
उनके मावसे माबित हो स््रप्नमं 
भी तन्मयभावसे जागरितके 
समान ग्राह्म-ग्राहकरूपसे विकल्प 
करता हुआ उन्हें देखता है । तथा 
ख़्प्नमें भी असत्पदार्थोको देखकर 
जागनेपर विकल्प न करनेके कारण 
उन्हें नहीं देखता । “च? रान्दसे 
यह अभिप्राय है कि इसी प्रकार 
कमी जाग्रतूमं देखकर भी उन 
पदार्थोको खप्नमें नहीं देखता । 
इसीलिये यह कहा जाताह कि 
जाम्रत्‌-अवस्था खप्नका कारण है, 
उसे परमार्थसत्‌ मानकर ऐसा नहीं 
कहा जाता ॥ २९. ॥ 
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परमाथतस्तु न कस्पचित्केन- 
चिदपि प्रकारेण कार्यकारणभाव 
उपपद्यते | कथम्‌ £-- 


नास्त्यसडेतुकमसत्सद्सडेत॒क 


सच सडेतुक नास्ति 


परमार्थतः तो किसीका किसी 


भी प्रकार कार्य-कारणमाव होना 
सम्भव नहीं है । किस प्रकार ! 


[ सो बतळाते है--] 
तथा । 
सद्धतुकमसत्कुतः ॥ ४० 


न तो असत्पदार्थ ही असत्‌ कारणवाला है और न सत्‌ पदार्थ ही 
असत्‌ कारणवाल है । इसी प्रकार सत्‌ पदार्थ भी सत्‌ कारणवाळा नहीं 
है; फिर असत्‌ पदार्थ ही सत्‌ कारणवाला कैसे हो सकता है ? ॥४०॥ 


नास्त्यसद्धेतुकमसच्छश- 

विषाणादि हेतुः कारणं यस्यासत 
एव खकुसुमादेस्तदसद्वेतुकमसन्न 
विद्यते । तथा सदपि घटादि- 
वस्तु असद्भेतुकं शशविषाणादि- 
कार्यं नास्ति । तथा सञ्च 
विद्यसानं घटादि विद्यमान- 
घटादिवस्त्वन्तरकायं नास्ति । 
सत्कायमसत्कुत एव सम्भवति ? 
न चान्यः कार्यकारणभावः 


सम्भवति शक्यो वा कल्पयितुम्‌ ? 


असत्‌ कारणवाला असत्पदार्थ 
भी नहीं है--जिस आकाशपुष्प 
आदि असत्पदार्थका कोई राइा- 
श्रह्ञादि असत्‌ कारण हो ऐसा कोई 
असद्भेतुक असत्‌ पदार्थ भी विद्यमान 
नहीं है । तथा घटादि सद्वस्तु भी 
असद्धेतुक अर्थात्‌ शशविषाणादि, 
[ असत्पदार्थ | का कार्य नहीं है । इसी 
प्रकार सत्‌ यानी बिद्यमान घट 
आदि किसी अन्य सइस्तुका भी कार्य 


| नहीं है। फिर सतूका कार्य असत्‌ ही 


केसे हो सकता है; इनके सिवा किसी 


| अन्य कार्य-कारणमावकी न तो 


है और न कल्पना 


सम्भात्रना 


अतो विवेकिनामसिद्ध एव कार्य- | ही की जा सकती है । अतः 


कारणमावः 
मिप्रायः ॥ ४० ।! 


कस्यचिदित्य- 


तात्पर्य यह है कि विवेकियोंके लिये 
तो किसी वस्तुका भी कार्य-कारण- 
भाव सिद्ध है ही नहीं ॥ ४० ॥ 
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पुनरपि जाग्रत्स्वम्र्‍योरसतोरपि 


कापेकारणमावाशङ्कामपनयन्‌ 
आह -- 
विपयोसायथा 


जाग्रत्‌ और स्वप्न असत्‌ होनेपर 
भी उनके कार्य-कारणभावदे, सम्बन्ध- 


में जो शङ्का है उसकी निवृत्ति 
करते हुए फिर भी कहते हैं---- 


जाग्रद्चिन्त्यान्भूतवत्सपृशेत्‌ । 
तथा खले विपयोसाडर्मास्तत्रेव 


पश्यति ॥४ १॥ 


जिस प्रकार मनुष्य भ्रान्तिवरा जाग्रत्काढीन अचिन्त्य पदाथाँको 
यथार्थवत्‌ ग्रहण करता है उसी प्रकार खप्नमे मी भ्रान्तिवशा [ खप्तकालीन ! 
पदार्थोंकी वहीं ( उसी अवस्थामे ) देखता है ॥ ४१ ॥ 


बिपर्यासादविवेकतो 
जाब्रज्जागरितेऽचिन्त्यान्मावान- 
ञक्यचिन्तनीयान्‌ रञ्जुसपादीन्‌ 
भूतवत्परमार्थवत्स्पृशन्निव वि- 
कल्पयेदित्यर्थः कश्चिद्यथा, तथा 
स्वप्ने विपर्यासाद्वस्त्यादीन्धमोन्‌ 
पञ्थन्निव विकर्षयति; तत्रैव 
षस्यति न तु जागरिताहुत्पद्य- 
मानानित्यर्थः ॥ ४१ ॥ 


यथा; 


जिस प्रकार कोई पुरुष विपयास 
अर्थात्‌ अविवेकके कारण जाग्रतू- 
अवस्थामै रज्जु-सर्पादि अचिन्तनीय 
अर्थात्‌ जिनका चिन्तन नहीं किया 
जा सकता ऐसे पदार्थाको भूत--- 
परमार्थवत्‌ स्पशं करते इए-से 
कल्पना करता है । उसी प्रकार 
खप्नमें त्रिपयासके कारण ही 
वह हाथी आदिको देखता इुआ-सा 
कल्पना करता है; अर्थात्‌ उन्हें वह 
उसी अत्रस्थामें देखता है, न कि 
जाग्रतूसे उत्पन्न होते हुए ॥ ४१ ॥ 


जगदुत्यत्तिका उपदेश किनके लिये हे. ? 
उपळम्भात्समाचारादस्तिवस्ठुत्ववादिनाम्‌ । 
जातिस्तु देशिता बुझेरजातेखसतां सदा ॥४२॥ 
[ वस्तुओंकी ] उपलब्धि और [ वर्णाश्रमादि ] आचारके कारण 
जो पदार्थोकी सत्ता खीकार करते हैं तथा अजातिसे भय मानते हैं, विद्वानोंने 
सर्वदा उन्हींके लिये जातिका उपदेश दिया है ॥ ४२॥ 
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यापि बुद्धेरदेतवादिमिर्जा- | तया बुद्ध यानी अद्वेतवादी विद्वानों- 
| ने जो जाति ( जगतूकी उत्पत्ति ) का 
| उपदेश दिया है [ उसका यह 


तिदेशितोपदिष्टा, उपलम्भनम्‌ 


उपरम्भस्तसाटुपलव्धेरित्यर्थः, 
समाचारादडर्णाश्रमादिधमेसमा- 


साव इत्येबं 


दढाग्रहवतां श्रदधानानां मन्द- 


बुद्धया । ते हि श्रोत्रियाः स्थूल- 


अविवेकिन इत्यर्थः । उपायः | 


सो$वतारायेत्युक्तम्‌ ॥ ४२॥ 


वदनशीलानां | 
| वाले दढ आग्रही, श्रद्धालु और मन्द 
| विवेकशील पुरुषोंको [ ब्रह्मात्मैक्य- 
विवे किनामर्थापायत्वेन सा | 
कता कि ु | रूपसे उस जातिका उपदेश दिया 
दाशता जात; । ता यहन्तु | है| | उसमें उनका यही तात्पर्य हैं 
तावत्‌ । वेदान्ताम्यासिनां तु | ^ अंगी वे भले ही उसे खीकार 

। कर ल॑,परन्तु वेदान्तका अभ्यास करते- 
खयमेवाजाद्वयात्मविषयो विवेको | करते उन्हे खयं ही अजन्मा और 
| अद्वितीय आत्मा-सम्बन्धी विवेक हो 
भविष्यतीति न तु परमार्थः | 
| उसका उपदेश नहीं दिया; क्योंकि 
| वे केत्रल श्रृति-परायण अविवेकी 
छ त्‌ त | लोग स्थूलबुद्धि 
 डाडत्वादजात; अजातवस्तुनः | अपना नाश मानते हुए अजाति 


9 | अर्थात्‌ जन्मरहित वस्तुसे सदा मय 
सदा त्रस्यन्त्यात्मनाश मन्यमाना | त्‌ जन्मरहित वस्तुसे सदा भ 


| कारण है-] उपळम्मनका नाम 
| उपछम्भ है उस उपलम्भ अर्थात्‌ 
| उपळब्धिसे और 
चरणात्‌, ताभ्यां हेतुभ्पामस्ति- | 
| इन दोनों कारणोंसे 


चस्तुत्ववादिनास्‌ अस्ति वस्तु- र 
RR छ | अस्तित्व माननेवाले अर्थात्‌ | द्वैत- 


समाचार-वर्णा- 
श्रमादि घर्मोके सम्यक्‌ आचरणसे-- 
वस्तु ओंका 


पदार्थोका ] वस्तुत्व है! ऐसा कहने- 


बोधको प्रापिरूप ] अथके उपाय- 


जायगा? उन्होंने परमार्थबुद्धिसे 


होनेके कारण 


मानते हैं-यह इसका तात्पयं है । 


| यही बात हमने “उपाय; सोऽत्रता- 
| राय” इत्यादि इछोकमें ( अद्वैतप्रकरण 


श्लोक १५ में ) कही है ॥ ४२ ॥ 


— Ooo o—— 
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सन्मार्गगामी द्रैववादियोंकी गति 
अजातेखसताँ तेषामपलम्भाद्गियन्ति ये। 
जातिदोषा न सेत्स्यन्ति दोषोऽप्यल्पो भविष्यति ॥४३॥ 
द्वैतकी उपळब्धिके कारण जो विपरीत मार्गमें प्रवृत्त होते हैं 
अजातिसे भय माननेवाले उन लोगोंके लिये जातिसम्बन्धी. दोष सिद्ध नहीं, 
हो सकते [ क्योंकि द्वैतवादी होनेपर भी वे सन्मार्गमें प्रवृत्त तो हुए ही 
रहते हैं ] । [ और यदि होगा भी तो ] थोड़ा-सा ही दोष होगा ॥४३॥ 


ये चेबमुपलम्भात्समाचाराचा- 
जातेरजातिवस्तुनख्सन्तो$स्ति- 
बस्त्वित्यद्वयादात्मनो वियन्ति 
विरुद्ध यन्ति द्वेतं प्रतिपद्यन्त 
इत्यथः । तेषामजातेख्रसतां 
श्रहदधानानां सन्मा्गावलस्थिनां 
जातिदोषा  जात्युपलम्मकृता 
दोषा न सेत्स्यन्ति सिद्धि 
नोपयास्यन्ति, विवेकमार्गप्रवृत्त- 
त्वात्‌ । यद्यपि कश्चिद्दोषः 
स्यात्सोऽप्यर्प एव भविष्यति । 
सम्यण्दशेनाम्रतिपत्तिहेतुक इत्यथः 
॥ ४३॥ ` 


जो लोग इस प्रकार [ पदार्थोर्की | 
उपलब्धि और [ वर्णाश्रमादिके | 
आचारोंके कारण अजन्मा वस्तुसे 
डरनेवाले हैं और 'ब्वैत पदार्थ है? 
ऐसा समझकर अद्वय आत्मासे विरुद्ध 
चलते हैं, अर्थात्‌ द्वैत स्वीकार करते 
हैं, उन अजातिसे भय माननेवाले 
श्रद्धालु और सन्मार्गावळम्बी पुरुषों- 
को जातिदोष-जातिकी उपलन्धिके 
कारण होनेवाले दोष सिद्ध नहीं 
होंगे, क्योंकि वे विवेकमार्गमें प्रवृत्त 
हैं । और यदि कुछ दोष होगा भी 
तो वह भी अल्प ही होगा; अर्थात्‌ 
केवळ सम्यग्दर्शनकी अप्रासिके 
कारण होनेवाला दोष ही होगा ॥४३॥ 


र 


उपलब्धि और आचरणकी अप्रमाणता 


ननुपलम्भसमाचारयो:प्रमाण- 


यदि कहो कि उपरन्धि भौर 


आचरण तो प्रमाण हैं, इसलिये 
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त्वादस्त्येव देतं वस्त्विति, न; | दवैतवस्तु है ही, तो ऐसी बात नहीं 


है; क्योंकि उपछब्धि और आचरण- 


उपलम्भसमाचारयोव्येभिचारात्‌। | का तो व्यभिचार भी होता है । 


कथं व्यभिचार इत्युच्यते-- 


. उपलम्भात्समाचारान्मायाहस्ती 


उपळम्भात्समाचारादस्ति 


किस प्रकार व्यमिचार होता है : 
सो बतलाया जाता है--- 


यथोच्यते । 
वस्तु तथोच्यते ॥ ४ ४॥ 


उपछन्धि और आचरणके कारण जिस प्रकार मायाजनित हार्थको 
| “हाथी हैँ”-इस प्रकार ] कहा जाता है उसी प्रकार उपलब्धि और 
आचरणके कारण “वस्तु है? ऐसा कट्टा जाता है || ४४ ॥ 


उफ्लम्यते हि मायाहस्ती | 
| हाथी भी देखनेमें आता हैं | हाथी- 
हस्तनामवात्र समा- | के समान ही यहाँ [ मायाहस्तीक 
बन्धनारोहणादिहस्ति- | 
RRR २ 0 | सम्बन्धी धर्मोद्वारा व्यबहार करते 
स्‌म्ञ्‌ "्यामिथनं इस्तातत चोच्यते- १ हँ | जिस प्रकार असत्‌ होने- 
ऽस्पि यथा तथेवोपलम्भात्समा- | 
| जाता है, उसी प्रकार उपलब्धि 


अ. ® € a बस्ति 
चाराद्द्वेतं भेदरूपमस्ति वस्त्वि- | और आचरणके कारण भेदरूप दतः 


। वस्तु है-ऐसा कहा जाता है । अत: 


हस्तीव 


~ 


चरन्ते, 


त्युच्यते । तस्मान्नोपलम्भसमा- 
चारो द्वैतवस्तुसड्भावे हेतू भवत 
इत्यभिप्रायः ॥ ४४ ॥ 


हाथीके समान ही मायाजनित 


साथ] भी बन्धन-आरोहण आदि हस्ति- 


पर भी वह “हाथी है? ऐसा कहा 


अभिप्राय यह है कि उपलब्धि 
और आचरण द्वैत वस्तुके सद्धाबमें 
कारण नहीं हैं || ९9 ॥ 


Pp Ne nd 


परमार्थे वस्तु क्या है £. 


किं पुनः परमाथंसइस्तु 


अच्छा तो जिसके आश्रयसे जाति 


आदि अप्तदूबुद्धियाँ होती हैं वह 
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यदास्पदा 
इत्याह- 


जात्याद्यसदूबुद्धय | परमार्थ वस्तु क्या है ? इसपर 
कहते हैं--- 


जात्याभासं चलाभासं वस्त्वाभासं तथैव च । 


अजाचळमवस्तुत्वं 


विज्ञानं शान्तमद्ठयम्‌ ॥४५॥ 


जो कुछ जातिके समान भासनेवाले; चळके समान भासनेवाला 
और वस्तुके समान भासनेवाला है वह अज अचल और अञस्तुरूप शान्त 


एवं अद्वितीय विज्ञान ही है ॥ ४५ ॥ 


अजाति सञ्जातिवदवभासत 
इति जात्याभासस्‌ । तद्यथा 
देवदत्तो जायत इति । चलामासं 
चलमिवाभासत इति । यथा स 
एव देवदत्तो गच्छतीति । 
वस्त्वाभासं वस्तु द्रव्यं धरि 
तद्ददवभासत इति वस्त्वाभासम्‌ । 
यथा स एव देवदत्तो गौरो दीघं 
इति जायते . देवदत्तः स्पन्दते 
दीर्घा गोर इत्येबमवभासते । 
प्रमार्थतस्त्वजमचलमवस्तुत्वम- 
द्रव्यं च कि तदेवप्रकारस्‌ ? 
विज्ञानं विज्ञप्तिः । जात्यादि- 
रहितत्वाच्छान्तम्‌ । अत एवाइयं 
च तदित्यर्थः ॥ ४५ ॥ 


जो अजाति होकर भी जातिवतू 
प्रतीत हो उसे जात्याभास कहते हैं; 
उसका उदाहरण, जैसे--देवदत्त 
उत्पन्न द्वोता है । जो चळके समान 
प्रतीत हो उसे चलाभास कहते हैं; 
जैसे-वही देवदत्त जाता है । 


'वस्त्राभासम्‌”-वस्तु धर्मी द्रव्यको 


कहते है, जो उसके समान प्रतीत 
हो वह वस्तवाभास है । जैसे-बही 
देवदत्त गौर और दीधे है | देवदत्त 
उत्पन्न होता है, चलता है तथा 
बह गौर और दीर्ध है-इस प्रकार 
मासता है, किन्तु परमार्थतः तो अज, 
अचळ, अवस्तुत्व और अद्रव्यत्व ही 
है । ऐसा वह कोन है? [इसपर कहते 
हैं--] विज्ञान अर्थात्‌ विज्ञप्ति तथा वह 
जाति आदिसे रहित होनेके कारण 
शान्त है और इसीसे अद्वय भी 


है-रसा इनका तात्पर्य है ॥ ४५॥ 


“EE 
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एवं न जायते चित्तमेवं धमा अजाः स्मृताः । 
एवमेव विजानन्तो न पतन्ति विपर्यये ॥४६॥ 


इस प्रकार चित्त उत्पन्न नहीं होता; इसीसे आत्मा अजन्मा माने 
गये हैं । ऐसा जाननेवाळे लोग ही भ्रममें नहीं पड़ते ॥ ४६ ॥ 


एवं यथोक्तेभ्यो हेतुभ्यो न 


जायते चित्तमेवं धर्मा आत्मानो- 
ऽजाः ` स्मृता रह्मविद्धिः । धर्मा 
इति बहुवचनं देहभेदानुविधा- 
यित्वादद्वयस्येवोपचारतः । 
एवमेव यथोक्तं विज्ञानं 
जात्यादिरहितमड्यमात्मतत्त्वं 
विजानन्तस्त्यक्तबाह्मेषणाः पुनन 
पतन्त्यविद्याध्वान्तसागरे विप- 
यये । “तत्र को मोहः कः शोक 
एकत्वमनुपश्यतः” (३० उ० ७) 


इत्यादिमन्त्रवर्णात्‌ ॥ ४६ ॥ 


इस प्रकार उपर्युक्त हेतुओंसे ही 
चित्तका जन्म नहीं होता, और 
इसीसे ब्रह्मवेत्ताओंने धर्म यानी 
आत्माओंको अजन्मा माना है । 
भिन्न-भिन्न देहोंका अनुवर्तन करने- 
वाला होनेसे एक अद्वितीय आत्माके 
लिये ही उपचारसे धर्माः? इस 
बहुवचनका प्रयोग किया गया है | 

इसी प्रकार--उपर्युक्त बिज्ञानको 
अर्थात्‌ जाति आदिरहित अद्वितीय 
आत्मतत्वको जाननेवाले बाह्य 
एषणाओंसे मुक्त इए लोग फिर 
विपर्यय अर्थात्‌ अविद्यारूप अन्धकार- 
के समुद्रम नहीं गिरते । “उस 
अवस्थामें एकत्व देखनेवाले पुरुषको 
क्या मोह और क्या शोक हो 
सकता है ??? इत्यादि मन्त्रवर्णसे यही 
बात प्रमाणित होती है ॥ ४६ ॥ 


—“ PIE ०... 


विज्ञानाभासमें अलातस्फुरणका दृष्टान्त 


यथोक्तं परमार्थदर्शनं प्रपंश्व- 


यिष्यत्नाह-- 


पूर्वोक्त परमार्थज्ञाका ही 
विस्तारसे निरूपण करेंगे, इसलिये 
कहते हैं - 
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ऋजुवक्कादिकाभासमलातस्पन्दितं यथा | 


ग्रहणग्राहकाभासं विज्ञानस्पन्दितं 


तथा ॥ ४७॥ 


जिस प्रकार अलात ( उल्का ) का घूमना ही सीघे-टेढे आदि 
रूपोमें मासित होता है उसी प्रकार विज्ञानका स्फुरण ही ग्रहण और 


ग्राहक आदिरूपोमें भास रहा है ॥ 
यथा हि लोके ऋजुवक्रादि- 


प्रकाराभासमलातस्पन्दितसुरका- 
चलनं तथा ग्रहणग्राहकाभासं 
विषयिविषयामासमित्यर्थः । किं 
तद्विज्ञानस्पन्दितम्‌ । स्पन्दित- 
मिव स्पन्दितमविद्यया । न 


ह्यचलस्य विज्ञानस्य स्पन्दनमस्ति । 


४७ || 


जिस प्रकार लोकमें सीधे-टेढ आदि 
रूपोमें भासमान होनेवाला अलातका 
स्पन्द अर्थात्‌ उल्का ( जळती हुई 
बनेती ) का घूमना ही है, उसी प्रकार 
ग्रहण और ग्राहकरूपसे भासने- 
वाळा अर्थात्‌ इन्द्रिय और विषयरूप- 
से भासनेवाळा भी है। वह कौन 
है 2 विज्ञानका स्पन्द, जो अविद्याके 
कारण ही स्पन्दके समान स्पन्द- 
सा प्रतीत होता हें, वस्तुतः अविचल 
विज्ञानका स्पन्दन नहीं हो सकता, 
क्योंकि [ उपयुक्त छोक ४५ में ही ] 
“बह्‌ अज और अचळ है? ऐसा कहा 


अजाचलमिति ह्यक्तम्‌ ॥ ४७ ॥ | जा चुका है ॥ ४७ ॥ 


——— OS 0_तत- 


अस्पन्दमानमलातमनाभासमज 


अस्पन्दमानं 


यथा । 


विज्ञानमनाभासमजं तथा ॥ ४८॥ 


जिस प्रकार स्पन्दनरहित अछात आभासशून्य और अज है उसी 
प्रकार स्पन्दनरहित विज्ञान भी आमासशून्य और अज है ॥ ४८ ॥ 


अस्पन्दमानं स्पन्दनवजितं 
तदेवालातमृज्वाद्याकारेणाजाय- 


जिस प्रकार वही अलात अस्पन्द- 
मान--स्पन्दनसे रहित होनेपर ऋजु 
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मानमनाभासमजं न आदि आकारोंमें भासित न द्वोनेके 
कारण अनाभास और अज रहता 

है उसी प्रकार अवियासे स्पन्दित 
होनेवाळा विज्ञान अविद्याकी निवृत्ति 
होनेपर जाति आदि रूपसे स्पन्दित 
जात्याद्याकारेणानाभासमजमचल न होकर अनाभास, अज और अचल 
हो जायगा-रऐसा इसका तात्पर्य 


-मविष्यतीत्यर्थः ॥| ४८॥ ।|है॥ २८॥ 


कि च-- | इसके सिवा-- 
~ च. आर ~ 
अलात स्पन्दसाच व नाभासा अच्यतासुवः । 
न ततोऽन्यत्र निस्पन्दान्नाळातं प्रविहान्ति ते ॥ ४९॥ 
अलातके स्पन्दित होनेपर भी वे आभास किसी अन्य कारणसे नहीं 

होते, तया उसके स्पन्दरद्दित होनेपर भी कहीं अन्य नहीं चले जाते 
और न वे अलळातमें ही प्रवेश करते हैं ॥ ४९ | 

तस्मिन्नेबालाते स्पन्दमान| उस अळातके स्पन्दित होनेपर 


ऋजुवक्राद्यामासा अराताद्न्यतः भी वे सीघे-टढ़े आदि आमास 
ाावलाला वेक संता अळातसे भिन्न कहीं अन्यत्रसे आकर 
ed भनान्त | अळातमें उपस्थित नहीं हो जाते; 


इति नान्यतोभुवः । न च तस्मा- | अतः वे किसी अन्यते होनेवाले भी 


स्पन्दमानमविद्योपरमेऽस्पन्दमानं 


न्निस्पन्दादलातादन्यत्र निर्गताः। | "हौँ दै । तथा निस्पन्द इए उस 

FR NR य अळातसे वे कहीं अन्यत्र नहीं चले 
प्राध- | जाते और न उस निस्पन्द अढातमें 

शन्ति ते ॥ ४९ ॥ ही प्रवेश कर जाते हैं ॥ ४९ ॥ 

' किं च-- | इसके अतिरिक्त - 


न निर्गता अलातात्ते द्रव्यत्वाभावयोगतः । 
विज्ञानेऽपि तथैब स्युराभासस्याविरोषतः ॥ ५०॥ 
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उनमें द्रव्यत्वे अमात्रका योग होनेके कारण वे अछातसे भी नहीं 
निकलते हैं | इसी प्रकार आमासत्वमें समानता होनेके कारण विज्ञानके 


विषयमें भी समझना चाहिये || ५० 
_ न निर्गता अलातात्त आमासा 
गृहादिवद्द्रव्यत्वाभावयोगतः- 
द्रव्यस्य भाषो द्रव्यत्वम्‌, तद- 
भावो द्रव्यत्वाभावः, द्रव्यत्वा- 
भावयोगतो द्रव्यत्वामावयुक्तेव- 
स्तुत्वाभावादित्यर्थः, वस्तुनो हि 
प्रवेशादि सम्भवति नवस्तुनः । 
विज्ञानेऽपि जात्याद्याभासास्तथेव 


स्युराभासस्याविशेषतस्तुर्य- 
त्वात्‌ ॥ ५० | 


| 

द्रव्यत्वाभावयोगके  कारण-दवव्य 
के भावका नाम द्रव्यत्व है । उसके 
अमात्रको द्रव्यत्ाभाब कहते हैं, उस 
दव्यत्वाभावयोग अर्थात्‌ द्वव्यत्वा- 
भावरूप युक्तिके कारण यानी वस्तुत्व- 


का अमात्र होनेसे वे आमास घर आदि- 


से निकळनेके समान अळातसे भी नहीं 
निकले; क्योंकि प्रवेशादि होने तो 
वस्तुके ही सम्भव हैं; अवस्तुके नहीं । 
विज्ञानम [ प्रतीत होनेवाले ] जात्यादि 
आभास भी ऐसे ही समझने चाहिये, 
क्योंकि आमासकी सामान्यता होनेसे 
उनकी तुल्यता है || ५०॥ 


sae 3 


कथं तुल्यत्वमित्याह--- 


उनकी तुल्यता किस प्रकार है ? 


सो बतलते हैं--- 


विज्ञाने स्पन्दमाने वे नाभासा अन्यतोभुवः । 
न ततोऽन्यत्र निस्पन्दान्न विज्ञानं विशन्ति ते॥ ५१॥ 
न निर्गतास्ते विज्ञानाद्‌ व्यत्वाभावयोगतः । 


कार्यकारणताभावाद्यतोऽचिन्त्याः सदेव ते ॥ ५२॥ 


बिज्ञानके स्पन्दित होनेपर भी उसके आभास किसी अन्य कारणसे 
नहीं होते तथा उसके स्पन्दरहित होनेपर कहीं अन्यत्र नहीं चले जाते 
और न विज्ञानमें ही प्रवेश कर जाते हैं ॥ ५१ ॥ द्रव्यत्वके अभावका 
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योग होनेके कारण वे बिज्ञानसे मी नहीं निकले, क्योंकि कार्य-कारणताका 


अभाव होनेके कारण वे सदा ही अचिन्तनीय ( अनिर्वचनीय ) हैं ॥५२॥ 


अलातेन समानं सवं विज्ञा- 
नख । सदाचलत्वं तु विज्ञानस्य 
बिञ्चेषः । जात्याद्यामासा विज्ञा- 


Q 
नेऽचले किंकुृता इत्याह । काय- 
कारणतः ।वाज्जन्यजनक्वाचुप- 


पत्तेरमावरूपत्वादचिन्त्यास्ते 
यतः सदेव । 


यथासत्स्वृञ्वाद्यामासेषु ऋ- 
ज्वादिबुद्विरष्टालातमात्रे तथा- 
सत्स्वेव जात्यादिषु विज्ञानमात्रे 


जात्यादिबुद्विमषेवेति समुदा- 
यार्थः ॥ ५१-५२ ॥ 


विज्ञानके विषयमे भी सब कुछ 
अलातके ही समान है | नित्य अचल 
रहना--यही विज्ञानकी विशेषता 
है | अचल विज्ञानमें जाति आदि 
आभास किस कारणसे होते हैं ? 
इसपर कहते हैं-क्योंकि कार्य- 
कारणताका अभाव अर्थात्‌ अभाव- 
रूप होनेके कारण जन्य-जनकत्वकी 
अनुपपत्ति होनेसे वे सदा ही 
अचिन्तनीय हैं । 

[ इन दोनों इलोकोंका ] सम्मिलित 
अर्थ यह है कि जिस प्रकार ऋजु 
( सरळ ) आदि आमासोंके न होनेपर 
भी अळातमात्रमें ही ऋजु आदि बुद्धि 
होती देखी जाती है उसी प्रकार जाति 
आदिके न होनेपर भी केवल विज्ञान- 
मात्रमे जाति आदि बुद्धि होना मिथ्या 
ही है॥ ५१-५२ ॥ 


Rr tiered 


आत्मामें कार्य-कारणभाव क्यों असम्भव है ! 


अजमेकमात्मतत्तमिति खितं 


तत्र येरपि कार्यकारणभावः 
करप्यते तेषास्‌-- 


यह निश्चय हुआ कि एक 
अजन्मा आत्मतत्त्व है | उसमें जो 
लोग कार्य-कारणमावकी कल्पना 
करते है उनके मतमें भी-- 


र्यं द्रव्यस्य हेतुः स्यादन्यदन्यस्य चेव हि । 
. द्रव्यत्वमन्यभावो वा धमोणां नोपपद्यते ॥ ५३॥ 
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द्रव्यका कारण द्रव्य ही हो सकता है ओर वह भी अन्य द्रव्यका 
अन्य ही द्रव्य कारण होना चाहिये, किन्तु आत्माओंमें द्रव्यत्व और अन्यत्व 


दोनों ही सम्भव नहीं हैं || ५३ ॥ 
द्रव्यं द्र्च्यस्यान्यस्यान्यद्धेतु : 
कारणं स्यान्न तु तस्येव तत्‌ । 
नाप्यद्रव्यं कस्यचित्करारणं खतन्त्र 
इष्टं लोके | न च द्रव्यत्वं धर्माणा- 
मात्मनास्ुपपद्यतेऽन्यत्वं वा ङुत- 
शिद्येनान्स्य कारणत्वं कायत्वं 
वा प्रतिपद्येत । अतोऽद्रव्यत्वा- 
दनन्यत्वाच न कस्यचित्कार्यं 
कारणं वास्मेत्यथंः ॥ ५३ ॥ 


अन्य द्रव्यका कारण अन्य द्रब्य 
ही हो सकता है, न कि उस द्रव्य- 
का वही | और जो वस्तु द्रव्य नहीं 
है उसे लोकमें किसीका स्वतन्त्र 
कारण होता नहीं देखा । तथा 
आस्माओंका द्रव्यत्व अथवा अन्यस 
किसी भी प्रकार सम्भव नहीं है, 
जिससे कि वे किसी अन्य द्रव्यके 
कारणत अथवा कार्यत्वको प्राप्त हो 
सकें | अतः तापर्य यह है कि 
अद्रव्य और अनन्यत्वके कारण 
आत्मा किसीका भी कायं अथवा 
कारण नहीं है ॥ ५३ ॥ 


— cS 


एवं न चित्तजा धमोश्रित्त॑ वापि न धर्मजम्‌ । 
एवं हेठुफळाजातिं प्रविशन्ति मनीषिणः ॥ ५४॥ 


इस प्रकार न तो बाह्य पदार्थ ही चित्तसे हुए हैं और न चित्त ही 
बाह्य पदार्थोसे उत्पन्न हुआ है | अतः मनीषी लोग कार्य-कारणकी अनुत्पत्ति 


ही निश्चित करते हैं || ०४ ॥ 


एवं यथोक्तेभ्यो हेतुभ्य आत्म- 


विज्ञानखरूपमेव चित्तमिति न 


इस प्रकार उपयुक्त हेतुआंसे चित्त 
आत्मविज्ञानखरूप ही है; न तो 
बाह्य पदार्थ ही चित्तसे उत्पन्न इए 


चित्तजा बाद्यधर्मा नापि बाह्य हें और नचित्त ही बाह्य पदाथाँसे 
धर्मजं चित्तम्‌ । बिज्ञानखरूपा- | उतपन्न हुआ है; क्योंकि सारे ही 
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भासमात्रत्वात्सर्वंधर्माणाम्‌ । एवं | धर्म विज्ञानखरूपके आमासमात्र हैं | 

इस प्रकार न तो हेतुसे फलकी 
न हेतो; फल जायते नापि फला रि क 
द्वेतुरिति हेतुफर्योरजातिं हेतुः | हेतुकी अतः मनीषी लोग हेतु और 
फलाजातिं प्रविशन्त्यध्यवस्यन्ति | १८ भनुतत्ति ही निश्चित करते 

हि हि हैं । तात्पर्यं यह -कि ब्रह्मवेत्ता 
आत्मांन हेतुकलयारमावमेव लोग आत्मामें हेतु और फलका 


प्रतिपद्यन्ते विद इत्यथंः।५४।॥। | अमाव ही देखते हैं || ५४ ॥ 


` हेतुकलमावके अभिनिवेशका फल 
ये पुनहेतुफल्योरभिनिविष्टा- | किन्तु जिनका हेतु और फळमें 


स्तेषां कि स्यादित्युच्यते--धर्मा- अभिनिवेश है उनका क्या होगा ? 
इसपर कहा जाता है--धर्माधमेसंज्ञक 


धर्माख्यस्य हेतोरहं कर्ता मम | हेतुका मैं कर्ता हुँ, धर्म और 
धर्माधर्मा तत्फलं कालान्तरे | अधमं मेरे हैं, कालान्तरमें किसी 
कचित््राणिनिकाये जातो भोक्ष्य | प्राणीके शरीरमें उत्पन्न होकर उनका 
इति फल भोगूँगा-इस प्रकार 


यावद्धेठुफळाबेशस्तावडेठुफलोङ्कवः | 
क्षीणे हेतुफलावेशि संसारं न प्रपद्यते ॥ ५५॥ 
जबतक हेतु और फलका आग्रह है तबतक ही हेतु और फलकी 
उत्पत्ति भी है । हेतु और फलका आवेश क्षीण हो जानेपर फिर हेतु और 
फलरूप संसारकी उत्पत्ति भी नहीं होती ॥ ५५ ॥ 
यावद्धेतुफरूयोरावेशो हेतु- जबतक हेतु और फरका आवेश 
-हेतुफलाग्रह अर्थात्‌ उन्हें आत्मामें 
| बै आरोपित करना यानी तक्चित्तता है, 
तच्चित्ततेत्यथेः, तावद्धतुफल- | तबतक हेतु और फलकी उत्पत्ति 


योरुद्धवो धर्माधमंयोस्तत्फलस् भी है अर्थात्‌ तबतक धर्माधम और 


फलाग्रह आत्मन्यध्यारोपणं 
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चानुच्छेदेन प्रवृ्तिरित्यथे ¦ । | उनके फलकी अविच्छिन्न प्रवृत्ति भी है 
किन्तु जिस समय मन्त्र और ओषधि- 
की सामर्थ्यसे ग्रहके आवेशके समान 
ग्रहावेशो यथोक्ताहैतदशनेना- | उपर्युक्त अद्वैतबोधसे अविद्याजनित 


विद्योदभूतहेतुफलावेशो5पनीतो हेतु और फलका आवेश निवृत्त हो 
जाता है उस समय उसके क्षीण 


भवति तदा तसिन्क्षीण नास्ति हो जानेपर हेतु और फलकी उत्पत्ति 
हेतफरोड्भवः ॥ ५५ ॥ भी नहीं होती ॥ ८५८ ॥ 
--+-* RAS 
हेतु-फलके अभिनिवेग्रमे दोष 
यदि हेतुफलोद्धवस्तदा को यदि हेतु और फलकी उत्पत्ति 
रहे तो इनमें दोष क्या है ! 
सो बतलाते हैं--- 


यदा पुनमन्त्रोषधिवीर्येणेव 


दोष इत्युच्यते -- 
यावड्ेतुफलावेशः संसारस्तावदायतः । 
क्षीणे हेतुफलाबेशे संसारं न पपद्यते ॥ ५६॥ 
जबतक हेतु और फलका आग्रह है तबतक संसार बढ़ा हुआ है । 
हेतु और फलका आवेश नष्ट होनेपर विद्वान्‌ संसारको प्राप्त नहीं 
होता ॥ ५६ ॥ 


यावत्सम्यग्दर्शनेन हेतुफला-| जेवतक सम्यम््ानसे हेतु और 
फलका आग्रह निवृत्त नहीं होता 


ha तते + r छ १७ 
वेशो न निबततेऽक्षीणः संसार- | तक संसार क्षीण न होकर 


स्तावदायतो दीर्घा भवतीत्यर्थ १ | | विस्तृत होता जाता हूँ । किन्तु 
ee . , , | हेतुफलावेशके क्षीण होनेपर, कोई 
क्षीण पुनहतुफलावेशे संसारं न | कारण न रहनेसे, विद्वान्‌ संसारको 


प्रपच्चते कारणाभावात्‌ ।। ५६ ।। ` प्राप्त नहीं होता ॥ ५६ ॥ 
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नन्वजादात्मनोऽन्यन्नास्त्येव 
तत्कथं हेतुफलयोः 
चोत्पत्तिविनाशावुच्येते त्वया 


“पशु 


शङ्का-भजन्मा आत्मासे मिन्न 
तो और कोई है ही नहीं; फिर हेतु 


ससारस्थ | और फल तथा संसारके उपत्ति- 
? | त्रिनाशका तुम कैसे वर्णनं कर 


रहे हो ? | 
समाधान-अच्छा, सुनो-- 


संवृत्या जायते सर्व शाश्वतं नास्ति तेन वै । 
सद्भावेन ह्ाजं सर्वमुच्छेदस्तेन नास्ति वे ॥ ५७॥ 
सारे पदार्थ व्यावहारिक दृष्टिसे उत्पन्न होते हैं, इसलिये वे नित्य 


नहीं हैं । परमार्थदृष्टिसे तो सब कुछ 


मी नहीं है ॥ ५७ ॥ 

संवृत्या संत्रणं संघ्रृति- 
रविद्याविषयो लोकिको व्यव- 
हारस्तया संवृत्या जायते सवम्‌ । 
तेनाविद्याविषये शाश्वतं नित्यं 
नास्ति वे । अत उत्पत्तिविनाश- 
लक्षणः संसार आयत इत्युच्यते । 
परमार्थ पद्धावेन त्वज सबमात्मेव 
यसात्‌ । अतो जात्यमावा- 
दुच्छेदस्तेन नास्ति वै कस्य- 
चिद्वेतुफलदेरित्यथः ।॥ ५७ ॥ 


अज ही है, इसलिये किसीका विनाश 


'संतृत्या!--संबरण अर्थात्‌ 
अविधाविषयक लौकिक व्यवहारका 
नाम संवृति है; उस संब्ृृतिसे ही 
सबकी उत्पत्ति होती हे । अतः 
उस अविद्याके अधिकारमें कोई भी 
वस्तु शाश्रत-नित्य नहीं हे । 
इसीलिये उपत्ति-विनाशशील, संसार 
विस्तृत है-ऐसा कहा जाता हैं; 
क्योंकि परमार्थसत्तासे तो सब कुछ 
अजन्मा आत्मा ही है | अतः जन्मका 
अभाव होनेके कारण किसी भी हेतु 
या फल आदिका उच्छेद नहीं होता- 
ऐसा इसका तात्पर्य है || ५७ ॥ 


mY आया आ 


जीवोंका जन्म मार्यिक है 
धमी य इति जायन्ते जायन्ते ते न तत्त्वतः । 
जन्म मायोपमं तेषां सा च माया न विद्यते ॥ ५८॥ 
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धर्म ( जीव ) जो उत्पन्न होते कहे जाते हें वे वस्तुतः उत्पन्त 
नहीं होते । उनका जन्म मायाके सदश है और वह माया भी [ वस्तुतः: | 


है नहीं ॥ ५८ ॥ 
येञ्प्यात्मानोञ्न्ये च घर्मा 


जायन्त इति कल्प्यन्ते त इत्येवं- 
प्रकारा यथोक्ता संब्वतिनिरदिश्यत 
इति संवृत्येव घर्मा जायन्ते; न ते 


तस्वतः परमार्थतो जायन्ते । 


+ 


जन्म तेषां 
धर्माणां यथोक्तानां यथा मायया 
जन्म तथा तन्मायोपमं ग्रत्ये- 
तव्यम्‌ । 

माया नाम वस्तु तहि ? नेवम्‌; 


सा च माया न विद्यते, मायेत्य- 


विद्यमानस्याख्येत्यसिप्रायः ।५८॥। 


जो भी आत्मा तथा दूसरे धर्म 
'उत्पन्न होते है?-इस प्रकार कल्पना 
किये जाते हैं वे इस प्रकारके 
सभी घर्म संबृतिसे ही उत्पन्न होते 
हैं । यहाँ “इति? शब्दसे इससे 
पहले इलोकड्कुं कही इई संदृतिका 
निर्देश किया गया है । वे तस्त: 
परमार्थतः उत्पन्न नहीं होते । 
क्योंकि उन पूर्वोक्त घर्मोका जो 
संब्ृतिसे होनेत्राला जन्म है वह 
ऐसा है जैसे मायासे होनेवाला 
जन्म होता है, इसलिये उसे मायाके 
सदरा समझना चाहिये । 

तब तो माया एक सत्य वस्तु 
सिद्ध होती है ? नहीं, ऐसी बात नहीं 
है | वह माया भी है नहीं । तात्पर्य 
यह है कि “माया? यह अविद्यमान 
वस्तुका ही नाम है ॥ ५८ ॥ 


ORR 


कथं मायोपमं तेषां धर्माणां 
जन्मेत्याह-- 


उन धर्मांका जन्म मायाके सदरा 


किस प्रकार है ? सो बतळते हैं-- 


यथा मायामयाद्बीजाज्चायते तन्मयोऽङ्कुरः । 
नासौ नित्यो न चोच्छेदी तद्वडमंघु योजना ॥५९॥ 
जिस प्रकार मायामय बीजसे मायामय अङ्कुर' उत्पन्न होता है और 
वह न तो नित्य ही होता है और न नाशवान्‌ ही, उसी प्रकार धर्मोके 
विषयमें भी युक्ति समझनी चाहिये || ५५९ ॥ 


मा० उ० १६-- 
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यथा मायामयादाम्रादिबी- 
जाज्जायते तन्मयो मायामयोऽ- 
ङुरो नासावङ्करो नित्यो न 
चोच्छेदी विनाशी वाभूतत्वात्त- 
इदेव धर्मेषु जन्मनाशादियोजना 
युक्तिः । न तु परमार्थतो 
धमाणां जन्म नाशे वा युज्यत 
इत्यर्थः ॥ ५९ ॥ 


जिस प्रकार मायामय आम 
आदिके बीजसे तन्मय अर्थात्‌ 
मायामय अङ्कर उत्पन्न होता है और 
वह अङ्कर न तो नित्य ही होता है 
और" न नाशवान्‌ ही, उसी प्रकार 
असत्य होनेके कारण घमोमें भी 
जन्म-नाशादिकी योजना-युक्ति है । 
तात्पर्य यह है कि परमार्थतः धर्मोका 
जन्म अथवा नाश होना सम्भव 
नहीं है ॥ ५९, ॥ 


आत्मादी आतिवचनीयता. 


नाजेषु सर्वधमेषु 


शाश्वताशाश्वताभिधा । 


यत्र वणी न वर्तन्ते विवेकस्तत्र नोच्यते ॥६०॥ 


bcd 


इन सम्पूर्ण अजन्मा धर्मों 


नित्य-अनित्य नामोंकी प्रवृत्ति नहीं है । 


जहाँ शब्द ही नहीं है उस आत्मतत्त्रमें [ नित्य-अनित्य ] विवेक भी नहीं 


कहा जा सकता || ६० ॥ 
परमार्थतस्त्वात्मस्रजेषु नित्यै- 
करसविज्ञसिमात्रसत्ताकेषु शाश्च- 
तोऽशाश्वत इति वा नाभिधा 
नाभिधानं प्रवतत इत्यरथः । यत्र 
येषु बण्य॑न्ते येरर्थास्ते वर्णाः 
शब्दा न ग्रवतेन्तेऽभिधातुं प्रका- 
शयितुं न ग्रवतेन्त इत्यथः । 


वास्तवमं तो नित्य एकरस 
बिज्ञानमात्र सत्ताखरूप अजन्मा 
आत्माओंमें नित्य-अनित्य--ऐसे 
अभिधान अर्थात्‌ नामकी भी प्रच्चत्ति 
नहीं है । जहाँ----जिन महात्माओमें 
जिनसे पदार्थोंका वर्णन किया 
जाता है वे वणे यानी शब्द भी 
नहीं हैं अर्थात्‌ उसका वर्णन करनेके 
लिये प्रवृत्त नहीं होते हैं, उसमें 
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इृदमेवमिति विवेको विविक्तता । “यह ऐसा है अर्थात्‌ नित्य है अथवा 
तत्र नित्योऽनित्य इति नोच्यते | स हे" इस प्रकारका विवेक भी 
पन जो नि नि नहीं कहा जाता; जैसा कि “जहाँ- 
“यतो वाचा निवतन्ते” ( ते० | से वाणी लौट आती है?” इस श्रुति- 
उ०२।४।१) इति श्रुते; ॥६०॥ | से सिद्ध होता है ॥ ६० ॥ 


यथा खप्ने द्वयामासं चित्तं चलति मायया । 


तथा जाग्रदृद्वयाभासं चित्तं चलति मायया ॥६१॥ 
निस प्रकार खप्नम चित्त मायासे द्वेताभासरूपसे स्फुरित होता हे 


उसी प्रकार जाम्रत्काठीन द्वैतामासरूपसे भी चित्त मायासे ही स्फुरित 
होता है ॥ ६१ ॥ 


अद्वयं च द्वयामासं चित्तं खप्ने न संशयः। 
अदठ्ठयं च हूयाभासं तथा जाग्रन्न संशयः ॥६ २॥ 
इसमें सन्देह नहीं, खप्नावस्थामें अद्वय चित्त ही द्वैतरूपसे भासनेवाला 
हे; इसी प्रकार जाग्रत्काळमें भी अद्य मन ही द्वैतरूपसे भासनेवाला 
हैं-इसमें कोई सन्देह नहीं || ६२ ॥ 
यत्पुनवाग्गोचरत्वं परमार्थ परमार्थतः अद्वय विज्ञानमात्रका 
जो वाणीका विषय होना है वह मनक्का 
स्फुरणमात्र ही है, वह परमार्थतः 
है नहीं-इस प्रकार इन इछोकोंकी 
व्याख्या पहले ( अद्वैत० २९-३० 
इति। उक्ताथों श्लोको ॥६१-६२॥ में) की जा चुकी है ॥६१-६२॥ 


— PES 


तोऽद्वयस्य विज्ञानमात्रस्य तन्म- 


नसः स्पन्दनमात्रं न परमाथत 


द्वेताभावमें स्वप्नका दृष्टान्त 


. इतश्च वाग्गोचरस्याभावो बाणीके -बिषयभूतु द्वैतका 
देतस्य-- इसलिये भी अभाव है-- 
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त a ब्रिज आसि पि ब क न नरि न न आड, 
खप्नटक्प्रचरन्खप्ने दिक्षु वै दशसु स्थितान्‌ । 
अण्डजान्स्वेदजान्चापि जीवान्पइयति यान्सदा ॥६ ३॥ 


खप्नद्रश खप्नमें घूमते-बूमते दशों दिशाओमें स्थित जिन अण्डज 
अथवा स्वेदज जीवांको सर्वदा देखा करता है [ वे वस्तुतः उससे पृथक 


नहीं होते ] ॥ ६३ ॥ 
स्वझान्परयतीति खप्नदक्‍प्र- 
A, >> 
चरन्पयटन्खप्ने खप्नखाने दिक्षु 
वे दशसु खितान्वतमानाज्ञीवा- 
न्प्ाणिनो5ण्डजान्स्वेदजान्वा या- 
न्सदा पश्यति ॥ ६३ ॥ 


जो खपनोंको देखता है उसे सप्नद्रष्टा 
कहते हैं,वह खप्न अर्थात्‌ खप्नस्थानोंमें 
घूमता हुआ दरों दिशारओमे स्थित 
जिन स्वेदज अथवा अण्डज प्राणियों- 
को सर्वदा देखता है [ वे वस्तुतः 
उससे भिन्न नहीं होते] ६३॥ 


शवख. ु ु रुबाब बड ~ 


य॒द्येवं ततः किम्‌ ? उच्यते-- 


यदि ऐसा है तो इससे सिद्ध 


| क्या हुआ ? सो बतलाते है-- 


स्वसदृक्चित्तददर्यास्ते न विद्यन्ते ततः पृथक्‌ । 


Ne 


तथा -तद्हृइ्यमेवेदं 


स्वसदकिचत्तमिष्यते ॥ ६ ४॥ 


वे सब खप्नद्रष्टाके चित्तके दृश्य उससे पृथक्‌ नहीं होते । इसी 
प्रकार उस खप्नद्रष्टाका यह चित्त भी उसीका दृश्य माना जाता है ॥६४॥ 


स्वञ्महृशश्रित्तं स्वप्नदक्चित्तम्‌। 
तेन दश्यास्ते जीवस्ततस्तस्मा- 
त्स्वप्नक्क्चि्तात्पूथड्‌न विद्यन्ते 
न सन्तीत्यर्थः । चित्तमेव द्यनेक- 


जीवादिभेदाकारेण विकल्प्यते । | इसी 


स्वप्नद्रष्टाका चित्त “खप्नइक्चित्त 
कहलाता है, उससे देखे जानेवाले 
वे जीव उस खप्नद्रष्टाके चित्तसे 
प्रथक्‌ नहीं हैं--यह इसका तात्पर्य 
है । अनेक जीवादिमेदरूपसे 
चित्त ही कल्पना किया जाता है । 
प्रकार उस खप्नद्रष्टाका यह 


तथा तदपि स्वप्नरक्वित्तमिदै | चित्त भी उसका दृश्य ही हे । 
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तद्दश्यमेव, तेन खप्नरशा दृश्यं | उस खप्नद्रष्टासे देखा जाता है, 
इसलिये उसका दृश्य है । अतः तात्पर्य 
यह है कि खप्नद्रशसे भिन्न चित्त 
रेकेण चित्तं नाम नास्तीत्वथः।६४। भी कुछ है नहीं ॥ ६४ ॥ 
चरञ्जागरिते जाग्रदिक्षु वै दशसु स्थितान्‌ । 
अण्डजान्स्वेदजान्वापि जीवान्पश्यति यान्सदा ६५॥ 
जाग्रचित्तेक्षणीयास्ते न विदन्ते ततः प्रथक्‌ । 
तथा तद्दृस्यमेवेदं जाग्रतश्चित्तमिष्यते ॥ ६६ ॥ 


जाध्रत्‌-अत्रस्थामें घूमते-ूमते जाप्रत्‌-अवस्थाका साक्षी दशा 
दिशाओंमें स्थित जिन अण्डज अथवा स्वेदज जीवोंको सर्वदा देखता 
है ॥ ६५ ॥ वे जाम्रचित्तके दृश्य उससे पृथक्‌ नहीं हें । इसी प्रकार 
वह जाग्रच्चित्त भी उसीका दृश्य माना जाता है || ६६ ॥ 

जाग्रतो हस्या जीवास्तच्चित्ता- | जाग्रत्‌ पुरुषको दिखलायी देने- 
वाळे जीव उसके चित्तसे अपृथक्‌ 
हैं, क्योंकि सप्तद्रष्टाके चित्तसे देखे 
जानेवाले जीवांके समान वे उसके 
चित्तसे ही देखे जाते है। तथा 
जीर्वांको देखनेत्राला वह चित्त भी 
द्रष्टासे अभिन्न है, क्योंकि खप्नचित्त- 
रिक्ति द्रष्टटश्यत्वात्खप्नचित्तवत्‌ । | के समान वह भी जाम्रदूदष्टाका 
दृश्य है । शेष अर्थ पहले कहा ज 

उक्तार्थमन्यत्‌ ॥ ६५-६६ ॥ चुका है ॥ ६५-६६ ॥ 


0000 नय 


उभे ह्यन्योन्यद्ृदये ते कि तदस्तीति नोच्यते । 
लक्षणाशून्यमुभयं तन्मतेनेव गृह्यते ॥ ६७ ॥ 


तद्दृश्यम्‌ । अतः खप्दग्व्यति- 


व्यतिरिक्ताशित्तेक्षणीयखात्खप्न- 
इक्चित्तेक्ष्णीयजीववत्‌ । तच्च 


जीवेक्षणात्मक चित्तं द्रष्टुरव्यति- 


७ ॥ 
यू 
र 
भु 
गु 
[! 
त 
डी ही 
क 


| 


` अस्याख्याय घटमतिः । न हि. 
i 
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वे [ जीव और चित्त ] दोनों एकदूसरेके दृश्य हैं; वे है क्या 
वस्तु---सो कहा नहीं जा सकता | ये दोनों ही ग्रमाणशून्य हैं और 
केवळ तचित्तताके कारण ही ग्रहण किये जाते है || ६७ || 
जीवचित्ते उभे चित्तचेत्ये ते| जीव और चित्त अर्थात्‌ चित्त 
अन्योन्यदद्ये इतरेतरगम्ये । | और चित्तके विषय--ये दोनों ही 
र | अन्योन्यद्ृश्य अर्थात्‌ एक-दूसरेके 
| विषय हैं | जीत्रादि विषधकी अपेक्षा- 
ति । चित्तापेक्ष॑ हि जीवादि से चित्त है और चित्तकी अपेक्षासे 
भबति । चित्तापेक्षं हि जीवादि gf पत पक? क 
| दृश्य हैं | इसलिये ऐसा प्रश्‍न होनेपर 
> ० = ` | कि वे हैं क्या? विवेकी लोग यही 
तसान्न किंचिदस्तीति चोच्यते | कहते हैं कि चित्त अथवा चित्तका 
| दृश्य-नमेंसे कोई भी वस्तु है नहीं | 
ति विदे किनोच्यते | इससे उन विवेकी पुरुषोंका यही अभि- 
तदस्तीति विवेकिनोच्यते । न | प्राय है कि जिस प्रकार खप्नमे हाथी 
हि स्वप्ने हस्ती हस्तिचित्तं बा | और हाथीको ग्रहण करनेत्राला चित्त 
विद्यते तथेहापि विवेकिनारि नहीं होता उसी प्रकार यहाँ 
विद्यते तथेहापि विवेकिनामित्य- | (आकती मु कः 
| अमाव है | 


जीवादिविषयापेक्षं हि चित्त नाम 
हश्यम्‌ । अतस्ते अन्योन्यड्ये । 


चित्तं वा चित्तेक्षणीयं वा कि 


भिप्रायः | 


कथम्‌ | लक्षणाशून्यं लक्ष्य- | किस प्रकार नहीं हैं £ क्‍योंकि 
त जावक वे चित्त और चैत्य दोनों ही लक्षणा- 
"नयात लक्षणा प्रमाण प्रमाण- | थून्य-प्रमाणरहित हें । जिससे कोई 
शून्यमुभयं चित्तं चेत्यं द्वय | पदार्थ लक्षित होता है उसे भ्ठ्क्षणा? 
से तत्चिलतओ =| यानी “प्रमाण” कहते हैं | और वे 
यतस्तन्मते हु मंतनच ताच्चत्ततयंव तदू | तन्मत--तच्ित्ततासे ही ग्रहण किये 
गुझते । न हि घटमतिं प्रत्या- | जाते हैं, क्योंकि न तो घटबुद्धिको 
छ्‌ | त्यागकर घटका ही ग्रहण किया 

ख्याय घटो | | मेर | 
ख्याय घटो गृह्यते नापि घरं | जाता है और न घटकों त्यागकर 


पब्बुद्धिका ही । तात्पर्य यह कि 
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तत्र ग्रमाणप्रमेयभेदः शक्यते 
कल्पयितुमित्यभिप्रायः ॥ ६७॥ 


उनमें प्रमाण और प्रमेयके भेदकी 
कल्पना नहीं की जा सकती ॥६७॥ 


यथा खप्नमयो जीवो जायते म्रियतेएपि च । 


तथा जीवा अमी सर्व भवन्ति न भवन्तिच ॥ ६८ ॥ 
जिस प्रकार खप्तका जीव उत्पन्न होता है और मरता मी हैं उसी 
कार ये सब जीव भी उत्पन्न होते हैं और मरते भी हैं || ६८ ॥ 
यथा मायामयो जीवो जायते म्रियते;पि च । 
तथा जीवा अमी सर्वे भवन्ति न भवन्ति च ॥ ६९ ॥ 
जिस प्रकार मायामय जीव उत्पन्न होता है ओर मरता भी है उसी 
प्रकार ये सब जीव उत्पन्न होते है और मरते मी है ॥ ६९ ॥ 


~ CO 


यथा नि्मितको जीवो जायते घ्रियतेऽपि वा । 
तथा जीवा अमी सर्वे भवन्ति न भवन्ति च ॥ ७० ॥ 
जिस प्रकार मन्त्रादिसे रचा हुआ जीव उत्पन्न होता है और मरता 
भी है उसी प्रकार ये सब जीव उत्पन्न होते हैं और मरते भी हैं ॥७०॥ 


मायामयो मायाविना यः 
कृतो निर्मितको मन्त्रोषध्यादि- 
भिर्निष्षादितः । सप्नमायानि- 
मिंतका अण्डजादयो जीवा यथा 
जायन्ते म्रियन्ते च तथा मनु- 
प्यादिरक्षणा अविद्यमाना एव 
चित्तविकरपनामात्रा इत्यरथः 
॥ ६८-७० ॥ 


मायामय--जिसे मायावीने रचा 
हो, निर्मितक --मन्त्र और ओषधि 
आदिसे सम्पादन किया हुआ | खप्न, 
माया और . मन्त्रादिसे निष्पन्न हुए 
अण्डज आदि जीव जिस प्रकार 
उत्पन्न होते और मरते भी हैं उसी 
प्रकार मनुष्यादिरूप जीव वर्तमान 
होते इए भी चित्तके विकल्पमात्र 
ही हैं--यह इसका अभिप्राय 
है || ६८-७० ॥ | 


ला Sate —— 
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अजाति ही उत्तम सत्य है | 


न कश्चिज्जायते जीवः संभवोऽस्य न विद्यते । 
एतत्तदुत्तमं सत्यं यत्र किंचिन्न जायते ॥ ७१॥ 
[ वस्तुत: ] कोई जीव उत्पन्न नहीं होता, उसके जन्मकी सम्भावना 
ही नहीं है । उत्तम सत्य तो यही है कि जिसमें किसी वस्तुकी उत्पत्ति 
ही नहीं होती ॥ ७१ ॥ 
व्यवद्दारसत्यविषये जीवानां , व्यावहारिक सत्तामें भी जीवोंके 


जन्ममरणादिः खप्नादिजीववदि- जो जन्म-मरणादि हैं बे खप्नादिके 
| ९ _ | जीवांके ही समान हैं-ऐसा पहले 
त्युक्तम्‌ | उत्तम तु परमाथंसत्य | कहा जा चुका है; किन्तु उत्तम 
सत्य तो यही है कि कोई भी जीव 
उत्पन्न नहीं होता । शेष अंशकी 
उक्ताथमन्यत्‌ ।। ७१ ॥| व्याख्या पहले की जा चुकी है ॥७ १!) 


न कश्चिज्जायते जीव इति । 


चिकी अत्तंगता 


चित्तस्पन्दितमेवेदें ग्राह्यग्राहकवद्द्यम्‌ । 
चित्तं निविषयं नित्यमसङगं तेन कीर्तितम्‌॥ ७२ ॥ 
विषय और इन्द्रियोंके सहित यह सम्पूर्ण हूत चित्तका ही स्फुरण 
है; किन्तु चित्त निर्विषय है; इसीसे उसे नित्य असङ्ग कहा गया है ॥७२॥ 
सर्वे ग्राह्मग्राइकवच्चित्तस्प-| बिषय ओर इन्द्रियोंस युक्त 
वितल अर्ग निक पाय 0 2 क क कमे 
हि वि निर्वि व न त: आत्मा ह 
आत्मंवैति a तेन निर्विष- है, इसलिये वह निर्विषय है । उसः 
यत्वैन नित्यमसङ्गं कीतितम्‌ । निविषयताके कारण उसे सर्वदा असङ्ग ` 
“असङ्गो ह्ययं पुरुषः? ( बू० उ० | कहा गया है; जैसा कि ८ ध्यह पुरुष 
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४ । ३ । १५, १६)इति श्रुते;। | असङ्ग ही है? इस श्रुतिसे प्रमाणित 
सविषयस्य हि विषये सङ्गः । | दोता री । के से मुका दै हनन 
निविषयत्वाच्चि्तमसङ मित्यर्थः का अपने विषयसे सङ्ग हो सकता है। 
FR बरामसङ्गामत्यथ; | अतः तात्पर्य यह है कि निर्विषय 
॥ ७२ | होनेके कारण चित्त असङ्ग है ॥७२॥ 


ननु निविषयत्वेन चेद सङ्गत्वं गरङ्का-यदि निर्विषयताके कारण 
ही असड़ता होती है तो चित्तकी 
चित्तस्य न निःसङ्गता भवति असङ्गता तो हो नहीं सकती, क्योंकि 
यस्ाच्छास्ता शास्त्रं शिष्यश्रेत्येव- | शाला ( गरु), शाख और 
शिष्य इत्यादि उसके  क्रिय 
मादेविंषयस्य विद्यमानत्वात्‌ । | विद्यमान हैं । 

नेष दोषः; कस्मात्‌-- समाधान-यह दोष नहीं हो 

सकता, क्योंकि-- 

व्यावहारिक वस्तु परमार्थतः नहीं होती 


योऽस्ति कल्पितसंवृत्या परमार्थेन नास्त्यसौ । 


परतन्त्राभिसंवृत्या स्यान्नास्ति परमार्थतः ॥ ७३ ॥ 


जो पदार्थं कल्पित व्यवहारके कारण होता है वह परमार्थतः नहीं 
होता; और यदि अन्य मतावछम्बियोंके शाख्रोंकी परिभाषाके अनुसार हो 
तो भी वह परमार्थतः नहीं हो सकता ॥ ७३ ॥ 


यः पदार्थः शाख्रादिविंद्यतेस | जो भी शाख्रादि पदार्थ हैं वे 
कल्पित व्यवहारसे ही हैं; अर्थात्‌ 

कल्पितसंवृत्याः कल्पिता च सा जिस व्यत्रहारकी परमार्थतत्त्वकी 
उपलब्धिके उपायरूपसे कल्पना की 

परमार्थप्रतिपरःपायरंवन संबू- | गयी है उसके कारण जिस पदार्थ- 
की सत्ता है वह परमार्थसे नहीं है । 

विश सा, तया योऽस्ति परमार्थेन | “ज्ञान हो जानेपर दैत नहीं रहता?! 
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नास्त्यसो न विद्यते । ज्ञाते द्वैतं | ( आगम० छो० १८ ) ऐसा हम 
न विद्यत इत्युक्तम्‌ । पहले कह ही चुके हैं । 


यश्च परतन्त्राभिसंब्ृत्या पर-| इसके सिवा जो पदार्थ परतन्त्रा- 
व्यवहारेण स्यात्पदार्थः स॒ दिसंब्ृतिसे अन्य मतावलम्बियांके 
i 4 शात्नव्यवहारसे सिद्ध है वह 


परमार्थतो निरूप्यमाणो ना- | परमाथत: निरूपण किये जानेपर 


: - | नहीं है | अत: : इसीसे उसे असङ्ग 
स्त्येक । तेन युक्तशुक्तमसङ्ग तन कि 
ब । तेन युक्तमुक्तमसङ्ग कहा गया है?--यह कथन ठीक ही 


कीतितमिति ।। ७३ ॥। है || ७३ ॥ 


आत्मा अज है-यह कल्पना भी व्यावहारिक है 
ननु शाख्रादीनां संव्रतित्वेंऽज | अङ्का-शाब्ादिको व्यावहारिक 


5 ८. | मानने अज है? ऐसी 
इतीयमपि कल्पना संबृतिई क “जज ह 
कल्पना भी व्यावहारिक ही सिद्ध 


सत्यमेवम्‌ । समाधान-हाँ,बात तो ऐसी ही है । 
अजः कल्पितसंब्रत्या परमार्थेन नाप्यजः । 

फरतन्त्राभिनिष्पत्त्या संवृत्या जायते ठु सः ॥ ७४॥ 

आत्मा “अज” भा कल्पित व्यवहारके कारण ही कहा जाता हे 

परमार्थतः तो ‘अज? भी नहीं है । अन्य मतावळम्बियोंके शाख्ोंसे सिद्ध 

जो संद्ृति ( श्रमजनित व्यवहार ) है उसके अनुसार उसका जन्म 

होता है । [ अतः ] उसका निषेध करनेके लिये ही उसे 'अज? कहा 

गया है ॥ ७४ ॥ 

शाखादिकल्पितसंवृत्येवाज शाख्रादिकल्पित व्यबहार्के 

. | कारण ही उसे “अज? ऐसा कहा 

इत्युच्यते । परमार्थेन नाप्यजः । | जाता है । परमार्थतः तो बह अज 
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यात्परतन्त्रामिनिष्पत््या पर- | मी नहीं है | क्योंकि यहाँ जिसे अन्य 
शाखतिद्विमपेक्ष्य योऽज इत्युक्तः शाख्नोकी सिद्धिकी अपेक्षासे “अज? 


। ऐसा कहा है, वह संदृतिसे ही 
स संबत्या जायते । अतोऽज | जन्म भी लेता है । अतः “वह अज 


इतीयमपि कल्पना परमार्थविषये | है? ऐसी कल्पनाका भी परमार्थ- 
नेव क्रमत इत्यर्थ $ ॥ ७४ ॥। राज्यमे प्रवेश नहीं हो सकता||७ ४! - 


ण iY Os 
द्रेतामावसे जन्यामात्र 
यख्ादसद्िषयस्तसात्‌ - | क्यॉकिविषय असत्‌ है, इतल्यि- 


NON १ ७ 


अभूताभिनिवेशोऽस्ति हयं तत्र न विद्यते । 
हयाभावं स बुद्ध्वेव निनिमित्तो न जायते ॥७५॥ 
लोगोंका असत्य [द्वैत] के विषयमें केवळ आग्रह है । व्हॉ 
[ परमार्थतत्तमें ] दैत है ही नहीं । जीव द्वैताभावका बोध प्राप्त करके 

ही, फिर कोई कारण न रहनेसे जन्म नहीं लेता || ७५ ॥ 
असत्यभूते ठवैतेऽमिनिवेशोऽस्ति असत्यभूत द्वैतमें लोगोंका केवळ 
अभिनिवेश है । आग्रहमात्रका नाम ' 
अभिनिवेश है। वहाँ [ परमाथचस्तुमें | 
द्वैत है ही नहीं । क्‍योंकि मिथ्या 
तत्र न विद्यते । | अभिनिवेदामात्र ही जीवके जन्मका 
त” मिथ्यामिनिवेश- | कारण है | अतः द्वैतामावको जानकर 
मात्रं च जन्मनः कारणं यसात्त- | जो निर्निमित्त हो गया है अर्थात्‌ 
सादूद्याभाव वुद्ध्वा निनिमित्तो विति त्या शिलाः 
निवृत्त हो गया है उस [ अधिकारी 
निङ्त्तमिथ्याद्र्‍याभिनिवेशो थः | जीव] का फिर जन्म नहीं 
स न जायते ॥ ७५॥ होता ॥ ७५ ॥ र 
RR कक 


यदा न लभते हेतूनुत्तमाधममध्यमान्‌ । . 
तदा न जायते चित्तं हेत्वभावे फळं कुतः॥ ७६ ॥ 


केवलम्‌ । अभिनिवेश 
आग्रहमात्रस्‌ । इयं 


मिथ्यामिनित्रेश- 


निकृत्या 


<५ 
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जिस समय चित्त उत्तम, मध्यम और अधम हेतुआंको प्राप्त नहीं 
करता, उस समय उसका जन्म भी नहीं होता; क्योंकि हेतुका अभाव 
होनेपर फिर फल कहाँ हो सकता है ? ॥ ७६ ॥ 


जात्याश्रमविहिता | 
जितेरनुष्ठीयमाना 
धमो देवत्वादि- 
ग्रापतिहेतव उत्तमाः 
केबलाश्च धर्माः । अधर्मव्यामिश्रा 
मतुष्यत्वादिग्राप्त्यथो मध्यमाः । 
तिर्यगादिग्रासिनिमित्ता अधर्म- 
लक्षणाः प्रवृत्तिविरेषाश्चाधमाः । 
तानुत्तममध्यमाधमान विद्यापरि- 
कल्पितान्यदेकमेवाद्वितीयमात्म- 
तत्त्वं सवंकल्पनावर्जितं जानन्न 
लभते न पश्यति यथा वालेई्श्य- 
मानं गगने मलं विवेकी न पश्यति 
दद्दत्तदा न जायते नोत्पद्यते 
चित्तं देवाद्याकारे रुत्तमाधम- 
मध्यमफरुरूपेण न ह्यसति 
हेतो फलसुत्पद्यते बीजाद्यभाव 
इब सस्यादि ॥ ७६ ॥ 


हेठुत्रयामावा- 


ज्जन्मनाव: 


निष्काम मनुष्योंद्वारा अनुष्ठान 
किये जाते हुए देवत्वादिकी प्राप्तिके 
हेतुभूत वर्णाश्रमविहित धर्म, जो 
केबल धम ही हैं, उत्तम हेतु हैं और 
मनुष्यस्रादिकी प्राप्तिके हेतुभूत जो 
अधर्ममिश्रित धर्म हैं वे मध्यम हेतु है 
तथा तियंगादि योनियांकी प्राप्तिकी 
हेतुभूत अधर्ममयी विशेष प्रवृत्तियाँ 
अधम हेतु हैँ । जिस समय सम्पूर्ण 
कल्पनासे रहित एकमात्र अद्वितीय 
आत्मतक्तका ज्ञान होनेपर उन उत्तम, 
मध्यम और अधम हेतुओंको मनुष्य 
इस प्रकार उपलब्ध नहीं करता, 
जैसे कि विवेकी पुरुष आकाशमें 
बालकोंकी दिखायी देनेवाली 
मलिनताको नहीं देखता, उस समय 
चित्त उत्तम, मध्यम और अधम फळ- 
रूपसे देवादि शरीरोंमें उत्पन्न नहीं 
होता । बीजादिके अमावमें जैसे 
अन्नादि उत्पन्न नहीं होते उसी. 
प्रकार हेतुके न होनेपर फछकी भी 
उत्पत्ति नहीं होती ॥ ७६ ॥ 
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हेत्वभावे चित्तं नोत्पद्यत इति 


हेतुका अभाव हो जानेपर चित्त 
उत्पन्न नहीं होता-ऐसा पहले कहा 
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ह्यक्तम्‌ | सा पुनरसुत्पत्तिश्चित्तस्य | गया । किन्तु वह चित्तकी अतुतपत्ति 
कोरृशीत्युच्यते- - कैसी होती है ? इसपर कहा जाता है- 


` अनिमित्तस्य चित्तस्य यान्नुत्पत्तिः समाद्वया । 


अजातस्यैव सर्वस्य चित्तदृश्यं हि तयतः ॥ ७७ ॥ 

[ इस प्रकार ] निमित्तशून्य चित्तकी जो अनुत्पति है वह सर्वथा 

निर्विरोष और अद्वितीय है । [ क्‍योंकि पहले भी ] वह सर्वदा अजात 

[ अर्थात्‌ अद्वितीय ] चित्तकी ही होती है, क्योंकि यह जो. कुछ 
[ ग्रतीयमान द्वैतवर्ग | है, सब चित्तका ही दृश्य है ॥ ७७ ॥ 


घरमार्थदर्शनेन निरस्तधर्मा- 
थर्माख्योत्पत्तिनिमित्तस्यानिमित्त- 


स्य चित्तस्येति या मोक्षाख्यानु- 
त्पत्तिः सा सबंदा सर्वावस्थासु समा 
नि्िंशेषाद्वया च । पूर्वमप्यजा- 
तस्यैवानुत्पन्नस्य चित्तस्य सर्वस्या- 
दवयस्येत्यर्थः । यस्मात्प्रागपि 
विज्ञानाच्चित्तदश्यं तद्वयं जन्म 
च तस्मादजातस्य सर्वस्य सर्वदा 
चित्तस्य समाइयैवालुत्पत्तिन पुनः 
कदाचिद्धवति कदाचिद्ठा न 


भवति । सर्बदेकरूपेवेत्यथे:।। ७७ 


परनाथज्ञानके द्वारा जिसका 
धर्माधर्मरूप उत्पत्तिका कारण निवृत्त 
हो गया है उस निमित्तशून्य चित्तकी 
जो मोक्षसंज्क अनुत्पत्ति है वह 


सर्वदा सब अत्रस्थाओंमें समान अर्थात्‌ 


निर्विशेष और अद्वितीय है । वह 
पहलेसे ही अजात--अबुत्पन्न और 
सर्व अर्थात्‌ अद्वय चित्तकी ही होती 
है । क्योंकि बोध होनेके पूर्व भी 
वह द्वैत और जन्म चित्तका ही दृश्य 
था अतः सम्पूर्णं अजात चित्तकी 
अनुत्पत्ति सव॑दा समान और अद्दय 
ही होती है । ऐसी नहीं है कि 
कभी होती है और कमी नहीं होती । 
तात्पये यह है कि वह सदा 
एकरूपा ही है ॥ ७७ ॥ 


विद्वानकी अभयपद मापि 


यथोक्तेन न्यायेन जन्मनिमि- 
तस्य इयस्याभावात्‌-- 


उपयुक्त न्यायसे जन्मके हेतुभूत 
हैतका अभाव होनेके कारण--- 
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बुद्ध्वानिमित्ततां सत्यां हेठुं पृथगनाप्नुवन्‌ । 


वीतशोक तथाकाममभयं 


पदमश्नुते ॥ ७८ ॥ 


अनिमित्तताको ही सत्य जानकर और [ देवादि योनिकी प्राप्तिके ] 
किसी अन्य हेतुको न पाकर बिद्रान्‌ शोक और कामसे रहित अभयपद 


प्राप्त क लेता है || ७८ ॥ 
अनिमित्ततां च सत्यां पर- 
मार्थरूपां बुद्ध्वा हेतु धर्मादि- 
कारणं देवादियोनिग्राप्तये प्रथ- 
गनाप्नुवन्ननुपाददानस्त्यक्तवा- 
षणः सन्कामशोकादिवजित- 
मविद्यादिरहितमभयं पदमश्नुते 
पुनने जायत इत्यर्थः । ७८।। 


जकच मां 


अभूताभिनिवेशादि 


सद्शे 


अनिमित्तताको ही सत्य यानी 
परमार्यरूप जानकर तथा देवादि 
योनियाँकी प्राप्तिके लिये किसी अन्य 
धर्मादि कारणको न पाकर [विद्वान] 
बाह्य एषणाओंसे मुक्त हो कामना एवं 
रोकादिसे रहित अविद्याशून्य अभय- 
पदको प्राप्त कर लेता है; अर्थात्‌ 


फिर जन्म नहीं लेता | ७८॥. 


तत्मवर्तते । 


वरत्वभावं स बुद्ध्बेब निःसङगं विनिवर्तते ॥ ७९ ॥ 


चित्त असत्य [ द्वैत ] के अभिनिवेशसे ही तदनुरूप विषयोंमें 
प्रदत्त होता है | तथा द्वैत वस्तुके अभावका बोध होनेपर ही बह उससे 
निःसङ्ग होकर लोट आता है ॥ ७९ ॥ 


यस्माद भूताभिनिवेशादसति 
इये इयास्तित्वनिश्चयोऽभूताभि- 
निवेशस्तस्मादविधाव्यामोहरूपा- 
द्वि सहशे तदनुरूपे तच्चित्तं 


क्योंकि अभूताभिनिवेशसे जो दैत 
वस्तुतः असत्‌ है उसके अस्तित्वका 
निश्‍चय करना 'अभूतामिनिवेश? 
है--उस अविद्याजनित मोहरूप 
असत्यामिनिवेशके कारण ही चित्त 


तदनुरूप विषयोंमें प्रवृत्त होता है । 
प्रवतेते । तस्य द्यस्य वस्तुनो- : 


जिस समय वह उस इत. वस्तुका 
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ऽभावं यदा बुद्धवांस्तदा तस्मान्नि! अमाव जान लेता है उस समय उस 


मिथ्या 


अभिनिवेशजनित विषयसे 


सङ्गं निरपेक्षं सद्रिनिवततेञ्यूता- | = सङ्ग-निरपेक्ष होकर लौट आता 


भिनिवेश्चविषयात्‌ ।। ७९ ॥ 


हे ॥ ७९ ॥ 
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मनोवृत्तियांकी सान्धिमें बह्मसाक्षात्कार 
निवृत्तस्थाप्रवृत्तस्य निश्चला हि तदा स्थितिः । 
विषयः स हि बुडाना तत्साम्यमजमद्ठयम्‌ ॥ ८० ॥ 


इस प्रकार [ द्वैतसे ] निवृत्त और [ तरिषयान्तरमें ] प्रवृत्त न इए चित्तकी 
उस समय निश्चल स्थिति रहती है । वह परमार्थदर्शी पुरुपोंका ही विषय 
है और बही परम साम्य, अज और अद्वय है || ८० ॥ 


निवृत्तस्य दैतविषयाद्विपया- 
न्तरे चाग्रवृत्तयाभावदशनेन 


चित्तस्य निश्चला चलनवर्जिता 
ब्रह्मखरूपेव तदा स्थितिः । येषा 


त्रहखरूपा यितिश्रित्तयाद्वय- 
विज्ञानेकरसघनलथ्षणा, स हि 


यस्माद्विषयो गोचरः परमाथ- 
दशिनां बुद्धानां तस्मात्तत्साम्यं 
परं निर्विशेषमजमद्वयं च ॥८०॥ 


उस समय द्वैतविषयसे निवृत्त 
ओर विषयान्तरमें अप्रवृत्त चित्तकी 
अभावदरशनके कारण निश्चला-चलन- 
वजिता अर्थात्‌ ब्रह्मस्वरूपा स्थिति 
रहती है । चित्तकी जो यह 
अद्वयविज्ञानेकरसघनस्वरूपा ब्रह्म- 
मयी स्थिति है वह, क्योंकि 
परमाथदर्शी ज्ञानियांका विषय गोचर 
है इसलिये, परमसाम्य---निर्विशेष 
अज और अद्दय है || ८० | 


व अक 


पुनरपि कीदशथासो बुद्धानां | 


विषय इत्याह-- 


वह ज्ञानियांका विषय किस प्रकार- 
का है ? सो फिर भी बतलाते हे-- 


अजमनिद्रमखप्नं प्रभातं भवति स्यम्‌ । 
सकृद्विभातो ह्येवेष धर्मों धातुखभावतः ॥ ८ १ ॥ 
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वह अज, अनिद्र, अखप्न और खयंग्रकाश है । यह [ आत्मा- 
नामक ] धर्म अपने वस्तु-खभावसे ही नित्यप्रकाशमान है || ८१ ॥ 


खयमेव तत्म्रभातं भवति, | वह स्वयं ही प्रकाशित होता 

नादित्याद्यपेक्षम्‌; खय॑ज्योतिःख- | है-आदित्य आदिकी अपेक्षासे नहीं 

भावमित्यर्थ १! । सकुद्विभातः अर्थात्‌ वह स्त्रयं प्रकाशस्वमाव है । 

सदेव विभात इत्येतदेष एवंलक्षण | यह ऐसे छक्षणोंबाळा आत्मानामक 

आस्माख्यो धर्मो धातुखभावतो | धर्म धातुखभाव--वस्तुखभावसे ही 

चस्तुस्रभावत इत्यथ १ ॥ ८१ ॥ ! सकृद्विमात सदा भासमान है ॥८१॥ 
आत्माकी दुदेश्षताका हेतु 

एवमुच्यमानमपि परमार्थतत्त्व इस प्रकार कहे जानेपर भी 

लौकिक पुरुषोंको इस परमार्थतत्त्वका 

कस्माल्लोकिकेन गृह्यत इत्युच्यते-| बोध क्‍यों नहीं होता ? इसपर 
कहते हैं--- 

सुखमात्रियते नित्यं दुःखं वित्रियते सदा । 
यस्य कस्य च धर्मस्य ग्रहेण भगवानसौ ॥ ८२॥ 


वे भगवान्‌ जिस-किसी दैत वस्तुके आग्रहसे अनायास ही आच्छादित 
हो जाते हैं और सदा कठिनतासे प्रकट होते हैं ॥ ८२ ॥ 


यस्माद्यस्य कस्यचिद्द्॒यवस्तुनो | क्योंकि जिस किसी धर्म--दैत 
धर्मस्य ग्रहेण ग्रहणावेशेन मिथ्या- | के महण आमग्रहसे मिथ्या 
मिनिवेशके कारण वे भगवान्‌ अर्थात्‌ 

भिनिविष्टटया सुखमात्रियते- | अद्म आत्मदेव सहज ही आवृत 
ऽनायासेनाच्छाद्यत इत्वर्थः । इयो- | दो जाते हैं अर्थात्‌ बिना आयासके 


ल , |ही आच्छादित हो जाते हैं-क्योंकि 
पलव्धिनिमित्त हि तत्रावरण न देनोपलब्धिके निमित्तसे होनेवाळा 


यल्लान्तरमपेक्षते । दुःखं च । आवरण किसी अन्य यत्नकी अपेक्षा 
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विव्रियते प्रकटी क्रियते, परमार्थ- 
ज्ञानस्य दुलमत्वात्‌ । भगवान- 
सावात्माइयो देव इत्यर्थः, 
अतो वेदान्तेराचार्येश्र बहुश 
उच्यमानोऽपि नेव ज्ञातुं शक्य 
इत्यथः । “आश्रयो वक्ता कुश- 
लोऽस्य लब्धा” (क० ३० १ | 
२। ७ ) इति श्रुतेः ॥ ८२ ॥ 


नहीं करता-और परमार्थज्ञान दुर्लभ 
होनेके कारण टुःखसे प्रकट किये 
जाते हैं; इसलिये वेदान्ताचार्योंके 
अनेक प्रकार निरूपण करनेपर भी 
जाननेमें नहीं आ सकते-यह 
इसका तात्पर्य है | “इसका वर्णन 
करनेवाला आश्चर्यरूप है तथा इसे 
ग्रहण करनेवाला भी कोई निपुण 
पुरुष ही होता है?” इस श्रुतिसे भी 
यही सिद्ध होता है ॥ ८२ ॥ 


Tie TT आळ. .. 


९ ७ क व्य 
परमाथका आवरण करनेवाले असदर्थिनिवेश 


अस्ति नास्तीत्यादिसक्ष्मविषया 
अपि पण्डितानां ग्रहा भगवतः 
परमात्मन आवरणा एव किमुत 
मूढजनानां बुद्धिलक्षणा इत्येव- 
मर्थं प्रदशयज्नाह-- 


अस्ति-नास्ति इत्यादि सूक्ष्मविषय 
भी, जो पण्डितोंके आग्रह हैं, 
भगवान्‌ परमात्माके आवरण ही हैं, 
फिर मूर्ख लोगोंके बुद्धिरूप आग्रहों- 
की तो बात ही क्या है? इसी 
बातको दिखलाते हुए कहते है-- 


अस्ति नारत्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीतिवा पुनः | 


चलस्थिरोभयाभावेरावृणोत्येब 


बालिशः ॥८३॥ 


आत्मा है, नहीं है, है मी और नहीं भी है तथा नहीं है-नहीं है. 
इस प्रकार क्रमशः चल, स्थिर, उभयरूप और अमावरूप कोटियोसे 
मूर्वैलोग परमात्माको आच्छादित ही करते हैं ॥८३॥ 


अस्त्यात्मेति वादी कश्चिख- 
तिपद्यते । नास्तीत्यपरो वेना- 


कोई वादी कहता है--“आत्मा 
है? । दूसरा वैनाशिक कहता है-- 
“नहीं है? | तीसरा अद्भवैनाशिक 


शिकः । अस्ति नास्तीत्यपरोऽर्ध- | सदसद्वादी दिगम्बर कहता है--है 


समा २० 904... 
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वैनाशिक; सदसद्वादी दिग्वा- 
सा; | नास्ति नास्तीत्यत्यन्तशूल्य- 
वादी । तत्रास्तिभावश्चलः, घटा- 
यनित्यविरक्षणत्वात्‌ । नास्ति- 
भावः स्थिरः सदाविशेषत्वात । 
उभयं चलखिरविषयत्वात्सद- 


सद्भावोऽभावोऽत्यन्ताभावः । 
प्रकारचतुष्टयस्यापि तेरे 


थरख्िरोमयाभाबेः सदसदादि- | 
| © C ~ ४0 

CO क « | मूर्खं अर्थांत व्रिवेकहीन सदसदादि 
वादी सर्वोऽपि भगवन्तमाब्षणो- | ^ ` 
| बादीगण 
त्येव बालिशाञ्विवेकी । यद्यपि | 
पण्डितो बालिश एव परमार्थ- | तो भी परमार्थतक्तका ज्ञान न होनेके 
ह त _ | कारण मूर्ख ही हैं | अत: तात्पय यह 
तत्वानवबाधात्कंस स्वभावसूढा 


जन इत्यभिप्राय; ॥८३॥ 


रै) | 
ते- | 


भी और नहीं मी है? । तथा अत्यन्त 
शून्यवादीका कथन है कि “नहीं 
है--नहीं है? | इनमें अस्तिभाव 
“चल? है, क्योंकि वह घट आदि 
अनित्य पदार्थोंसे भिन्न है । [तात्पर्य 
यह है कि घटादिका प्रमाता सुखादि 
विशेष धर्मोसे युक्त होनेके कारण 
परिणामी--चल है ] | सदा अविशेष 
रूप होनेसे नास्तिभाव स्थिर? 
है । चल और स्थिरविषयक होनेसे 
सदसद्भाव उभयरूप है तथा अभाव 
अत्यन्ताभावरूप है | 

इन चल, स्थिर, चलस्थिर और 
अभाषरूप चार प्रकारके भावांसे सभी 


भगवानको आच्छादित 


ही करते हैं | वे यद्यपि पण्डित हैं, 


है कि फिर खभावसे ही मूखेलोगोंकी 
तो बात ही क्या है ? ॥८१॥ 


— १६११६ हह 


की रक्पुनः परमार्थतर्वं यदव- 
बोधादबालिश; पण्डितो भवती- 


त्याह- 


तो फिर वह परमार्थतत्त केसा 
हैं जिसका ज्ञान होनेपर मनुष्य 
अबालिश अर्थात्‌ पण्डित हो जाता 


है ? इसपर कहते हे --- 


कोट्यश्चतख एतास्तु ग्रहैयीसां सदावृतः । 
भगवानामिरस्पृ्ो येन इष्ट! स सवेदक्‌ ॥८४॥ 
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जिनके अभिनिवेशते आत्मा सदा ही आवृत रहता है बे ये 


चार 


हो. कोटियाँ हैं । इनसे असंत्पृर ( अछूते ) भगवानको जिसने देखा है 


वही सर्वज्ञ है ॥ ८४ ॥ 

कोट्यः प्रावादुकशास्रनिण- 
यान्ता एता उक्ता 
अस्ति नास्तीत्या- 
सावजश्ञकारणत्व सू याश्वतसा यासा 

टीनां ग्रहग्रेदण- 

रुपलब्घिनिश्चयंः सदा स्वेदाधंत- 
आच्छादितस्तेषामेब प्रावादुका- 
नां यः स मगवानाभिरस्तिना- 
म्तीत्यादिकोटिमिथतसृभिरप्य- 
स्पृष्टोऽस्त्यादिविकल्पनावजित 
इत्येतद्येन झुनिना दृष्टो ज्ञातो 
वेदान्तेष्योपनिषदः पुरुषः स 
सवरक्सचज्ञ 
इत्यथः ॥ ८४ ॥ 


चतुष्कोटिवजिता- 


त्मज्ञानस्य 


उन प्रवाद करनेवाले वादियांके 
शास््रोंद्ार निर्णय की हुई ये अस्ति- 
नास्ति आदि चार ही कोट्याँ हैँ । 
जिन कोटियोके ग्रह--ग्रहणसे ही; 
अर्थात्‌ उन प्रावादुकोके इस उपलब्धि 
जनित निश्चयसे ही जो भगवान्‌ सदा 
आवृत है उसे जिस मुनिने इन 
अस्ति-नास्ति आदि चारों ही कोठियों- 
से अर्सस्पृष्ट अर्थात्‌ अस्ति-नास्ति 
आदि विकल्पसे सर्वदा रहित देखा 
है, यानी उसे वेदान्तोमे [प्रतिपादित] 
औपनिषद पुरुपरूपसे जाना है वही 


परमाथपण्डित | सर्वदक--सर्वज्ञ अर्थात्‌ परमार्थको 


जाननेवाला हे ॥८४॥ 


——— See 
ज्ञानीका नैष्कम्य 


प्राप्य सर्वज्ञतां कृत्वां ब्राह्मण्यं पदमद्वयम्‌ । 


अनापन्नादिमध्यान्तं 


किमतः 


परमीहते ॥८५॥ 


इस पूर्ण सर्वक्ञता और आदि, मध्य एवं अन्तसे रहित अद्वितीय 
ब्राह्मण्य पदको पाकर भी क्या [ वह विवेकी पुरुष ] फिर कोई चेश 


करता है ? ॥ ८५॥ 


प्राप्येतां यथोक्तां कृत्स्नां 


इस उपर्युक्त सम्पूर्ण सर्वज्ञता 


समस्तां सर्वज्ञतां ब्राह्मण्यं पदं | और “[ जो इस अक्षरको जानकर 


“सु ब्राह्मणः’ 


( वृ० 3० | इस लोकसे जाता है ] वह ब्राह्मण 
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३।८। १० ) “एष नित्यो 
महिमा ब्राह्मणस्य” (ब्रश उ० 
४। ४। २३ ) इति श्रृतेः; 
आदिमध्यान्ता उत्पत्तिस्थिति- 
लया अनापन्ना अप्राप्ता यस्याइ- 
यस्य पदस्य न विद्यन्ते तदना- 
पन्नादिमध्यान्तं ब्राह्मण्यं पदम, 
तदेव प्राप्य लब्ध्वा किमतः 
परमस्सादात्मलाभादूध्वंमीहते चे- 
एते निष्प्रयोजनमित्यथः । “नेव 
तस्य कृतेनार्थः” (गीता ३ ।१८) 
इत्यादिस्मृतेः || ८५ ॥ 


है?” “यह ब्राह्मणकी शाश्वती महिमा 
है? इत्यादि श्रुतियोंके अनुसार 
ब्राह्मण्यपदको प्रा्तकर-जिस अद्वयं 
पदके आदि, मध्य और अन्त 
अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति और लय 
अनापन---अप्राप्त हैं, अर्थात्‌ नहीं हैं 
वह अनापन्नादिमध्यान्त ब्राह्मण्यपद 
है, उसीको पाकर इससे पीछे-इस 
आत्मलाभके अनन्तर कोई प्रयोजन 
न रहनेपर भी क्या [ वह विद्वान्‌ ] 
कोई चेष्टा करता है? [अर्थात्‌ 
नहीं करता ] जैसा कि “उसका 
किसी कार्यसे प्रयोजन नहीं रहता?” 
इस स्मृतिसे प्रमाणित होता है | ८५ 


कल त त कमल 
विप्राणां विनयो ह्येष शमः प्राकृत उच्यते । 
दमः प्रकृतिदान्तत्वादेवं विठ्ठाञ्झामं ब्रजेत्‌ ॥८ ६॥ 
[ आत्मखरूपमें स्थित रहना ] यह उन ब्राह्मणोंका विनय है, 
यही उनका खाभाविक राम कहा जाता है तथा खभावसे ही दान्त 
( जितेन्द्रिय ) होनेके कारण यही उनका दम भी है। इस प्रकार 
विद्वान्‌ शान्तिको प्राप्त हो जाता है || ८६ ॥ 


विग्राणां ब्राह्मणानां विनयो 
विनीतत्वं स्वाभाविक यदेतदात्म- 
स्वरूपेणावस्थानम्‌ । एष विनयः 
शमोऽप्येष एव प्राकृतः खामा- 
विकोऽकृतक उच्यते । दमोऽप्येष 


ब्राह्मणोंका जो यह आत्मखरूपसे 
स्थित होनारूप त्रिनय---विनीतत्व है 
वह स्वाभाविक है । उनका यह 
विनय और यही प्राकृत--ख्ाभाविक 
अर्थात्‌ अक्ृतक शम भी कहा जाता 


है | ब्रह्मतभावसे ही उपशान्तरूप 


शां० भा० | 
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एव प्रकृतिदान्तत्वात्समावत एव 
चोपशान्तरूपत्वाट्टह्मणः । एवं 
यथोक्तं स्वभावोपशान्तं ब्रह्म 
विद्वाञ्शममुपशान्ति स्वाभाविकीं 
त्रह्मखरूपां व्रजेहह्मखरूपेणाव- 
~ ¢ 

तिष्ठत इत्यथः ॥ ८६ ॥ 


है, अतः प्रकृतितः दान्त होनेके 
कारण यही उनका दम भी है । 
इस प्रकार उपर्युक्त स्वभावत: शान्त 
ब्रझको जाननेवाला पुरुष शम-ब्रह्म- 
स्वरूपा स्वाभाविकी उपरान्तिको 
प्राप्त हो जाता है, अर्थात्‌ ब्रह्मरूपसे 
स्थित हो जाता है || ८६॥ 


OD Te 


त्रिविध ज्ञेय 


एवमन्योन्यविरुद्धत्वात्संसार- 
कारणानि रागड्रेषदोषास्पदानि 
प्रावादुकानां दशनानि । अतो 
मिथ्यादर्शनानि तानीति तद्यु- 
क्तिभिरेव दशयित्वा चतुष्कोटि- 
वर्जितत्वाद्रागादिदाषानास्पदं 
खमाबशान्तमट्वैतद्शनमेच स- 
म्यग्दशनमित्युपसंहृतम्‌ । अथे- 
दानीं सम्रकियाप्रदशनार्थ 
आरम्भः-- 


इस प्रकार एक-दूसरेसे विरुद्ध 
होनेके कारण प्रावादुकों ( वादियों ) 
के दशन संसारके कारणखरूप 
राग-द्वेषादि दोषोंके आश्रय हैं । अतः 
वे मिथ्या दशन हैं यह बात 
उन्हींकी युक्तियासे दिखछाकर चारों 
कोटियांसे रहित होनेके कारण 
रागादि दोषोका अनाश्रयभूत 
खभावतः शान्त अट्वैतदर्शन ही 
सम्यग्दर्शन है-इस प्रकार उपसंहार 
किया गया । अब यहाँसे अपनी 
प्रक्रिया दिखलानेके लिये आरम्भ 
किया जाता है-- 


सवस्तु सोपलम्भं च हयं लोकिकमिष्यते। 
अवस्तु सोपलम्भं च शुं लौकिकमिष्यते ॥ ८७ ॥ 
वस्तु और उपलब्धि दोनोंके सहित जो दैत है उसे लौकिक 
( जाग्रत्‌ ) कहते हैं तथा जो द्वैत वस्तुके बिना केवळ उपळब्धिके 
सहित है उसे शुद्ध लौकिक ( खप्न ) कहते हैं ॥ ८७ ॥ 
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सवस्तु संवृतिसता वस्तुना 
लौकिकम से चतत इति 
सवस्तु, तथा चो- 
पलब्धिरुपलम्भस्तेन सह बतत 
इति सोपलम्भं च शातरादिसवं- 
व्यवहारास्पदं ग्रहह्मग्राहकलक्षुणं 
इयं लोकिकं लोकादनपेतं लोकिकं 
जागरितमित्येतत्‌ । एवंलक्षणं 
जागरित मिष्यते वेदान्तेषु । 
अवस्तु संदृतेरप्यमावात्‌ । 
शुडलौकिकम, सोपलम्भं वस्तुवदु- 
पलम्भनश्ुपलम्भो- 
ऽसत्यपि वस्तुनि तेन सह बतत 
इति सोपलम्भं च । शुद्धं केवलं 
म्रविमक्तं जागरितात्स्थूलारलो- 
किक सवप्राणिसाधारणत्वादि- 
ष्यते खप्न इत्यथः ॥ ८७ ॥ 


सत्रस्तु-व्यावहारिक सत वस्तुके 
सहित रहता है, इसलिये जो 
सत्रस्तु है तथा उपळम्भ यानी उप- 
लब्बिके सहित है, इसलिये जो 
“सोपलम्म' है ऐसा शाख्रादि 
सम्पूर्ण व्यत्रहारका आश्रयमूत ग्राह्म- 
ग्रहणरूप जो द्वैत है वह “लौ किक? 
लोकसे दूर न रहनेत्राला अर्थात्‌ 
जाग्रत्‌ कहलाता है । वेदान्तोंमे 
जागरितको ऐसे लक्षणोंवाला माना है | 

संवृतिका भी अभाव होनेके 
कारण जो अवस्तु’ है--किन्तु 
'सोपलम्भः है-वस्तुके न होने- 
पर भी वस्तुके समान उपलब्ध 
होना “उपलम्भः कहलाता है | 
उसके सहित होनेके कारण जो 
'सोपळम्म’ है वह सम्पूर्ण प्राणियों- 
के लिये साधारण होनेके कारण शुद्ध- 
केवळ अर्थात्‌ जागरितरूप स्थूल 
लौकिकसे भिन्न लौकिक माना जाता 
है; अर्थात्‌ वह खप्नावस्था है ॥८७॥ 


AN 0०० 


अवरत्वनुपलम्भं च लोकोत्तरमिति स्मृतम्‌ । 
जञानं ज्ञेयं च विज्ञेयं सदा बुडेः प्रकीर्तितम्‌ ॥ ८८ ॥ 
जो वस्तु और उपलब्धि दोनोसे रहित है वह अवस्था लोकोत्तर 
( सुषुप्ति ) मानी गयी है । इस प्रकार बिद्वानोंने सर्वदा ही [ अवस्था- 
त्रयरूप ] ज्ञान और ज्ञेय तथा [ तुरीयरूप | बिज्ञेयका निरूपण 


किया है ॥८८ ॥ 


शां० भा० ] 
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अवस्त्वनुपलम्मं च ग्राद्य- 
आङ्गोत्तरम ग्रदेणवजितमित्ये- 
तत्‌, लोकोत्तरम्‌ 
अतएव लोकातीतम्‌ । ग्राह्मग्रहण- 
= ३०० 00२ ह ७ 
विषयो हि लोकस्तदभावात्सवं- 
्रवृत्तिीजं सुघुप्तमित्येतदेवं 
स्ट्तस्‌ | ७ ° Ne ७ 
सोपायं परमाथतत्् लॉकिक 
शुद्लोकिकं लोकोत्तरं च क्रमेण 
येन ज्ञानेन ज्ञायते तज्ज्ञानम्‌ । 
ज्ञेयमेतान्येव त्रीणि । एतद्व्यति- 
रेकेण ज्ञेयानुपपत्तेः सवं प्रावादुक- 
कलिपितवस्तुनोऽत्रेवान्तभोवात्‌ । 
विज्ञेयं परमार्थसत्यं तुयोख्यमद- 
© 
यमजमात्मतत्वमित्यथः । सदा 
सवेदा एतल्लौकिकादिविज्ञेयान्तं 
बुद्धैः परमार्थद्िमित्रह्मविद्भिः 
प्रकोतितम्‌ ।। ८८ ॥ 


अतस्तु और अनुपलम्भ अर्थात्‌ 
प्रा और ग्रहणसे रहित जो अवस्था 
है वह “लोकोत्तर? अतएव “छोका- 
तीत? कहलाती है, क्योंकि ग्राह्य 
और ग्रहणका विषय ही लोक है । 
उसका अपाव होनेके कारण वह 
सुषु्त-अत्रस्था सम्पूर्ण म्रवृत्तियांकी 
चीजमूता है-ऐसा माना गया है | 

उपायके सहित परमार्थतत्त्व तथा 
लौकिक, शुद्ध लौकिक और लोकोत्तर 
अवस्थाओका जिस ज्ञानके द्वारा 
क्रमश; बोध होता है उसे “ज्ञान? 
कहते हैं तथा ये तीनों अवस्थाएँ 
ही श्ञय हैं, क्योंकि समस्त 
वादियोंकी कल्पना की हुई वस्तुओं- 
का इन्हींमें अन्तर्माव होनेके कारण 
इनके सिवा किसी अन्य ज्ञेयका 
होना सम्भव नहीं है । जो परमार्थ 
सत्य तुरीयसंजञक अद्वय अजन्मा 
आत्मतत्त्व है वही 'ब्रिक्षेय' है । 
ऐसा इसका अभिप्राय है । 
उन लोकिकसे लेकर बिज्ञयपर्यन्त 
सम्पूणे वस्तुआका परमार्थदर्शी 
बिद्वानोंने सदा---सत्रेदा ही निरूपण 
किया है ॥ ८८॥ 


त्रिविध ज्ञेय और ज्ञानका ज्ञाता सर्वज्ञ है 
ज्ञाने च त्रिविधे ज्ञेये क्रमेण विदिते स्त्रम्‌ । 
सर्वज्ञता हि सर्वत्र भवतीह महाधियः ॥ ८९॥ 
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उस महाबुद्विमानुको खयं ही सर्वत्र सर्वज्ञता हो जाती है || ८९ ॥ 
ज्ञाने च ठोकिकादिविषयक ज्ञान और 
लौकिकादि तीन प्रकारके ज्ञेयको 
जान लेनेपर, अर्थात्‌ पहले स्थूळ 
लौकिकको, फिर उसके अमावमें 
शुद्ध लौकिकको तथा उसके भी 
अभात्रमें लोकोत्तरको-इस प्रकार 
क्रमश; तीनां अवस्थाओंके अभाव- 
द्वारा परमार्थसत्य अद्वय, अजन्मा 
और अभयरूप तुरीयको जान 
लेनेपर, इस छोकमें उस महाबुद्धिको 
सर्वत्र यानी सर्वदा खयं आत्मखरूप 
ही सर्वज्ञता-जो सर्वरूप ज्ञ (ज्ञानी ) 
हो उसे “सर्वज्ञः कहते है उसीकी 
भावरूपा सर्वेज्ञता प्राक्त होती है, 
क्योंकि ऐसा जाननेवालेकी बुद्धि 
सम्पूर्ण टोकसे बढी हुई वस्तुको 
विषय करनेवाली होती है । तात्पर्य 
यह है कि खरूपका एक बार ज्ञान 
हो जानेपर उसका कभी व्यभिचार 
न होनेके कारण [ उसकी सर्वज्ञता 
सव॑दा रहती है ], क्योंकि जिस 
प्रकार अन्य वादियांके ज्ञानके उदय 
ह और अस्त होते रहते हैं उस प्रकार 
मिभबो स्तो यथान्या “बाई | परमाथकेता ज्ञानीके ज्ञानके उद्य 


कानाम्‌ ॥ ८९ ॥ और अस्त नहींहोते ॥ ८९ || 
SOC 00 | 


कर ०, 


ज्ञेये च लोकिकादों त्रिविधे-- 
पूर्वे लोकिकं स्थूलम्‌, तदभावेन 
पश्चाच्छुडं लोकिकम्‌, तदभावेन 
लोकोत्तरमित्येवं क्रमेण स्थान- 
त्रयाभावेन परमार्थसत्ये तुर्ये- 
ऽदयेऽजेऽमये विदिते स्वयमेवात्म- 
स्वरूपमेव सर्वज्ञता सर्वथासां 
जश्च सवज्ञस्तद्भावः सर्वज्ञता, 
इहास्मिल्लोके भवति महाधियो 
महाबुद्धेः । सर्वलोक्रातिशय- 
वस्तुविषयबुद्वित्वादेब॑विदः सर्वत्र 
सवदा भवति । सकुद्विदिते ख- 
रूपे व्यभिचाराभावादित्यर्थः । 


न हि परमाथंविदो ज्ञानोद्धवा- 
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लौकिकादीनां क्रमेण ज्ञेयत्वेन 


[ उपयुक्त श्ठोकमे ] लोकिकादि- 
को क्रमशः ज्ञेयरूपसे बतलाये जानेके 


निद “> ९ 
शादस्तिखाशङ्का परमाथतो | कारण उनके परमार्थत: अस्तित्वकी 


मा भूदित्याइ-- 
हेयज्ञेयाप्यपाक्यानि 
तेषामन्यत्र 
[ जाग्रदादि ] हेय, 


` विज्ञयान्यग्रयाणतः 
विज्ञेयादुपलम्भखिषु स्मृतः 


आशङ्का न हो जाय-इसलिये 
कहते है--- 


॥९०॥ 


[ सत्यब्रह्मलरूप ] ज्ञेय, [ पाण्डित्यादि ] 


प्राप्त्य साधन और [ राग-द्रेधादि ] प्रशमनीय दोष--ये सबसे पहले 
जानने योग्य हैं । इनमेंसे ज्ञेय ( ब्रह्म ) को छोड़कर शेष तीनोंमें तो केवल 
उपल्म्म ( अविद्याकल्पितत्व ) ही माना गया है ॥ ९० ॥ 


हेयानि च लोकिकादीनि 
त्रीणि जागरितस्रप्नसुषुप्तान्यात्म- 
न्यसस्वेन रज्ज्वां सपेवद्भातव्या- 
नीत्यर्थः । ज्ञेयमिह चतुष्कोटि- 
वर्जित परमार्थतच्वम्‌ । आप्या- 
न्याप्तव्यानि त्यक्तबाह्मेषणात्रयेण 
भिक्षुणा पाण्डित्यबाल्यमोना- 


स्यानि साधनानि । पाक्यानि 
रागद्रेषमोहादयो दोषाः कषाया- 


ख्यानि पक्तव्यानि । सर्वाण्ये- 
तानि हेयज्ञेयाप्यपाक्यानि विज्ञे- 


लैकिंकादि तीन हेय हैं | 
तात्पर्य यह है कि जागरित, स्वप्न 
और सुषुप्ति-ये तीनों अवस्थाएँ 
रञ्जुमें सर्पके समान आत्मामें असत्‌ 
होनेके कारण त्यागने योग्य है । 
चारों कोटियोसे रहित परमार्थतत्त्व 
ही यहाँ ज्ञेय माना गया है । बाह्य 
तीनों एषणाआंको त्याग देनेवाले 
मुमुक्षुके लिये पाण्डित्य बाल्य और 
मौन नामक तीन साधन ही आप्य 
-ग्राप्तव्य हैं; तथा राग, द्वेष और 
मोह आदि कषायसंज्क दोष ही 
[ उसके लिये ] पाक्य-पाक (जीर्ण) 
करने योग्य हैं । तात्पर्य यह है कि 
सुमुक्षुको हेय, ज्ञेय, आप्य और 
पाक्य इन सबको ही अग्रयाणतः- 
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यानि भिक्षुणोपायत्वेनेत्यर्थः, ¡ सबसे पहले अपने साधनरूपसे 
अग्रयाणतः प्रथमतः । जानना चाहिये । 

तेषां हेयादीनामन्यत्र विज्ञे- उन हेय आदिमेंसे केवळ एक 
यात्परमार्थसत्यं विज्ञेयं अह्लोकं | परमार्थ सत्य ज्ञेय अह्मको छोड़कर 
वर्जयित्वा, उपलम्भनमुपल- | री है आप्य और पाक्य- इन 
म्मो5विद्याकल्पनामात्रम्‌ । हेया- तानाम ब्रह्मवेत्ताओने केवळ उपल्म्म 


क हर oe किक "णा उपछम्भन यानी अविद्यामय 
त्रष्वाप स्मता अहम ति 
Wt वता ल्पनामात्र ही माना है, अर्थात्‌ इन 


तीनोंकी परमार्थसत्यता खीकार 
नहीं की हैं || ९० ॥ 


विड्विन परमार्थसत्यता त्रयाणा- 
ह CQ 
मित्यर्थः ॥ ९० ॥ 


जीव आकाझके समान अनादि और आभित्र हे 


परमार्थतस्तु-- 


वास्तवमें तो--- 


प्रकृत्याकाशवज्ज्ञेयाः सर्वे धमी अनादयः । 
विद्यते न हिं नानात्वं तेषां कचन किंचन ॥ ९१ ॥ 


सम्पूर्ण जीवोंको खभावसे ही आकाशके समान और अनादि जानना 
चाहिये | उनका नानात्व कडी कुछ भी नहीं है ॥ ९१ || 


प्रकृत्या स्वभावत आकाश- 
बदाकाशतुल्याः सक्ष्मनिरञ्जन- 
सबेगतत्वैः सर्वे धमी आत्मानो 
ज्ञेया झुझुक्षुभिरनादयो नित्याः । 
बहुवचनकृतभेदाशङ्कां निरा- 


कुर्वज्ञाह-क्कचन किंचन किंचि- 


मुमुक्षुओँको सूक्ष्मत्व, निरञ्जनत्व 
और सर्वेगतत्व आदिके कारण सभी 
धर्मो -जीतोंको प्रकृतिसे अर्थात्‌ 
लभावत: आकाशवतू---आकाशके 
समान ओर अनादि यानी नित्य 
जानना चाहिये । यहाँ बहुवचनके 
कारण होनेवाले जीवात्माओंके भेदकी 
आशङ्काका निराकरण करते हुए 


क है 
कहते है-“उनका क्चन--कहाँ, 
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दणुमात्रमपि तेषां न विद्यते | किञ्चन-कुछ मी अर्थात्‌ अणुमात्र 
नानात्वमिति ॥ ९१ ॥ भी नानात्व नहीं है? || ९१ ॥ 
——— ०5 लन्‍ से... 
आत्मतत्वनिरूपण 
आत्माओंकी जो ज्ञेयता है वह भी 
व्यावहारिक ही है परमार्थतः नहीं-- 


ज्ञेयतापि धर्माणां संवृत्यैव न 


परमाथेत इत्याह-- 


का ह च क. है 
इसी अभिप्रायसे कहते हे --- 


आदिबुद्धाः प्रकृत्येव सर्वे घमोः सुनिश्चिताः । 
यस्यैवं भवति क्षान्तिः सोऽमृतत्वाय कल्पते ॥ ९२ ॥ 


सम्पूर्ण आत्मा खभावसे ही नित्य बोधखरूप और सुनिश्चित है--- 
जिसे ऐसा समाधान हो जाता है वह अमरत्व ( मोक्ष) ग्राप्तिमें समर्थ 


होता है ॥९२॥ 


यसादादौ बुद्धा आदिबुद्धाः 
प्रकृत्यैव स्वभावत एव यथा 
नित्यप्रकाशस्ररूपः सवितेव 
नित्यबोधखरूपा इत्यथः सर्वे 
धर्माः सवं आत्मानः । न च 
तेषां निश्चयः कतेव्यो नित्य- 
निश्चितखरूपा इत्यथः । न संदि- 
ह्यमानस्वरूपा एवं नेवं चेति । 

यस्य झुञ्चु्षोरेवं यथोक्तप्रका- 


रेण सर्वदा बोधनिश्चयनिरपेक्षता- 
त्माथं पराथं वा यथा सविता 
नित्यं प्रकाशान्तरनिरपेक्षः खार्थ 


क्योकि जिस प्रकार सूर्य नित्य 
प्रकाशखरूप है उसी अकार सम्पूर्ण 
धर्म यानी आत्मा प्रकृति-खभावसे ही 
आदिबुद्ध-आरम्ममे ही जाने हुए 
अर्थात्‌ नित्यबोधखरूप हैं | उनका 
निश्चय भी नहीं करना है; अर्थात्‌ 
वे नित्यनिश्चितखरूप हैं--“ऐसे 
हैं अथवा नहीं हैं? इस प्रकार 
सन्दिग्धखरूप नहीं हैं । 

जिस मुमुक्षुको इस तरह- 
उपयुक्त प्रकारसे अपने अथवा पराये- 
लिये सर्वदा बोधनिश्चय-सम्बन्धिनी 
निरपेक्षता है; जिस प्रकार सूर्य 
अपने अथवा परायेलिये सदा ही 
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परमार्थ चेत्येब॑ भवति क्षान्ति- 
बॉधकतेव्यतानिरपेक्षता सर्वदा 
सात्मनि सोऽमृतत्वायासृत- 
भावाय कल्पते मोक्षाय समर्था 
भवतीत्यर्थः ॥ ९२ ॥। 


प्रकाशान्तरकी अपेक्षा नहीं करता 
उसी प्रकार जिसे सर्वदा अपने 
आत्मामें क्षान्ति-बोधकर्त्तव्यताकी 


निरपेक्षता रहती है वह अमृतत्व- 
अशृतभाव अर्थात्‌ मोक्षके लिये 
समर्थ होता है ॥ ९२ ॥ 


—— PO One 


तथा नापि शान्तिकरतव्यता- 


त्मनीत्याह-- 


इसी प्रकार आत्मामें झान्ति- 


कर्तव्यता भी नहीं है-इसी आइायसे 
| कहते हैँ-- 


आदिशान्ता ह्यनुत्पन्नाः प्रकृत्येव सुनिङ्गताः । 
सर्वे घमोः समाभिन्ना अजं साम्यं विशारदम्‌ ॥ ९३ ॥ 
सम्पूर्ण आत्मा नित्यदान्त, अजन्मा, स्वभावसे ही अत्यन्त उपरत 
तथा सम और अभिन्न हैं । [इस प्रकार क्योकि ] आत्मतत्त्व अज, 


समतारूप ओर 
कृतेव्य नहीं है ] ॥ ९३ ॥ 


य॒स्ादादिशान्ता नित्यमेव 
शान्ता अनुत्पन्ना अजाश्च प्रकृ- 
त्येव सुनिददताः सुष्ट्रपरतखमावा 
इत्यरथः, सर्वे धर्माः समाश्चाभि- 
न्रा समाभिन्वा;, अजं साम्यं 
विशारदं विशुद्धमात्मतच्वं यसा- 
त्तसाच्छान्तिर्मोक्षी वा नास्ति 
कतव्य इत्यर्थः, न हि नित्यैक- 


विशुद्ध है [ इसलिये उसकी शान्ति अथवा मोक्ष 


क्योंकि सम्पूर्ण धर्म आदि- 
शान्त-सवंदा ही शान्तखरूप, 
अनुत्पन्न-अजन्मा, खभावसे ही 
घुनिद्वत अर्थात्‌ अत्यन्त उपरत 
खभाववाले हैं; तथा सम और 
अभिन्न हैं; इस प्रकार, क्योंकि 
आत्मतत्त्व अजन्मा, समतारूप और 
विशुद्ध है, इसलिये उसकी शान्ति 
अथवा मोक्ष कर्तव्य नहीं है--- 
यह इसका अभिप्राय है, क्योंकि 
उस नित्य एकखभावके लिये 
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खभावस्य कृतं किंचिदर्थवत्स्यात्‌ कुछ भी करना सार्थक नहीं 
॥ ९३॥ हो. सकता ॥ ९३ ॥ 


—— hes) (ooo 


आत्मज्ञ ही अझपण हे 


ये यथोक्तं परमार्थतत्वं प्रति- 
पन्नास्ते एवाकूपणा लोके कृपणा 


एवान्य इत्याह 


जो लोग उपर्युक्त परमार्थतत््तको 
समझते हैं लोकमें वे ही अक्ृपण हैं, 
उनके सित्रा और संब तो कृपण 


ही हैं-इसी भावको लेकर कहते हैं- 


वैशारद्यं तु वै नास्ति भेदे विचरतां सदा । 
भेदनिम्नाः प्रथग्वादास्तस्मात्ते कृपणाः स्ताः ॥ ९४ ॥ 
जो लोग सर्वदा भेदमें ही विचरते रहते हैं, निश्चय ही उनकी 
विशुद्धि नहीं होती । दैतवादी लोग भेदकी ही ओर प्रवृत्त होनेवाले हैं 
इसलिये वे कृपण (दीन) माने गये हैं ॥९४॥ 


यसाड्गदनि्ञा भेदानुया- 
विनः संसारानुगा इत्यरथः; के ! 
पृथग्वादाः एथङ्नाना वस्त्वि- 
त्येवं बदन येषां ते प्रथग्वाद! 
द्वैतिन इत्यर्थः, तसात्ते कृपणाः 
क्षुद्राः स्मृताः; यसा शारय वि-- 
शुद्धिनास्ति तेषां भेदे विचरतां 


स्पे ७९ ~ ९ 
हंतमागंडविद्याकल्पति सवदा 
७ र. ७ क 
वतंमानानामित्यथः । अतो 
युक्तमेव तेषां कायण्यमित्य- 


भिप्रायः ॥ ९४ ॥ 


क्योंकि वे भेदनिम्न-भेदानुयायी 
अर्थात्‌ संसारके अनुगामी हैं, 
कोन लोग ? प्रथकवादी-“प्रथक्‌ 
अर्थात्‌ नाना वस्तु है?-ऐसा जिन- 
का कथन है वे प्रथकवादी अर्थात्‌ 
द्वैतीलोग, इसलिये वे कृपण-क्षुद्र 
माने गये हैं; क्‍योंकि भेद अर्थात्‌ 
अविद्यापरिकल्पित द्वैतमार्गमें सर्वदा 
बिचरनेवाले उन लोगोंका वैशारद्य 


अर्थात्‌ विशुद्धि नहीं होती । अतः 


उनका कृपण होना ठीक ही है- 
ऐसा इसका अभिप्राय है ॥९४॥ 


राप कोर 
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यदिदं परमार्थतत्तममहात्म- | यह जो परमार्थतत्त है वह 
नुद्रचित्त अविवेकी तथा वेदान्तके 
भिरपण्डतवेदान्तबहिः षठः ्ुद्रेर-| अनधिकारी शु और मन्दबुद्धि 
पुरुषोंकी समझमें नहीं आ सकता- 
सपप्रज्ञेरनवगाद्यमित्याह-- इस आइायपे कहते है--- 
अजे साम्ये तु ये केचिड्कविष्यन्ति सुनिश्चिताः । 
ते हि लोके महाज्ञानास्तच लोको न गाहते ॥९५॥ 
जो कोई उस अज और साम्यरूप परमार्थतच्चमें अत्यन्त निश्चित 
होंगे वे ही छोक्रमें परम ज्ञानी हैं उस तत्तका सामान्य लोक अवगाहन 
नहीं कर सकता ॥ ९५ || 
अजे साम्ये परमार्थतत्त एव-| उस अज और साम्यरूप परमार्थ- 
मेवेति ये केचित्स्त्यादयो5पि | तत्तमें जो कोई-ख्जी आदि भी 
सुनिश्चिता भविष्यन्ति चेत्त एय | पद ऐसा ही है? इस प्रकार 
हि लोके महाज्ञाना निरतिशय- पूर्णतया चि न होगे वे ही डेकमे 
Re महाज्ञानी अर्थात्‌ निरतिशय तत्त्व- 
SR र हौ | | विषयक ज्ञानवाले हैं । 
तच्च तेषां बत्मे तेषां विदितं | जसः उनके मार्ग अर्थात्‌ उन्हे 
विदित इए परमार्थतत्त्रमें अन्य 
साधारण बुद्धिवाळा मनुष्य अवगाहन 
लोका न गाहते नावतरति न | -अवतरण नहीं करता अर्थात्‌ उसे 
विषय नहीं कर सकता । “जो 
सम्पूर्ण भूतांका आत्ममूत और 
सब प्राणियांका हितकारी है उस 
पदरहित ( प्राप्य पुरुषार्थहीन ) 
देवा अपि मार्ग मुद्यन्त्यपदस्य | महात्माके पदको जाननेकी इच्छा- 
बाळ देवता भी उसके मागेमें मोहको 
पदाषिणः । शकुनीनामिवाकाशे | प्रास हो जाते है तथा आकाशमें 


परमाथतस्वं सामान्यच द्विरन्यो 


७ 


विषयीकरोतीत्यथः । “सर्वे- 


भूतात्मभूतस्य सवभूतदितस्य च । 
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गतिनेवोपळभ्यते” ( महा० शा० 


जैसे पक्षियांका माग नहीं मिळता 


उसी प्रकार उसकी गतिका पता 


२३९ । २३ ) ९९ ) इत्यादि- नहीं चळता?? इत्यादि स्मृतिसे 


सरणात्‌ ॥ ९५ ॥ 


भी यही प्रमाणित होता है ॥९%०॥ 


rd 


कथं महाज्ञानत्वमित्याह-- 


उनका महाज्ञानित्व किस प्रकार 
है ? सो बतलाते है-- 


अजेष्वजमसंक्रान्तं घर्मेषु ज्ञानमिष्यते । 

यतो न क्रमते ज्ञानमसङ्गं तेन कीतितम्‌॥ ९६ ॥ 

अजन्मा आत्माओंमें स्थित अज ( नित्य ) ज्ञान असंक्रान्त ( अन्य 
विषयोंसे न मिळनेवाला ) माना जाता है । क्योंकि वह ज्ञान अन्य विषयांमे 
संक्रमित नहीं होता इसलिये उसे असंग बतलाया गया है ॥ ९६॥ 


अजेष्वनुत्पन्नेष्वचलेषु धर्म- 
व्वात्मखजमचलं च ज्ञानमिष्यते 
सवितरीवोष्ण्यं प्रकाशश्च यतस्त- 
सादसंक्रान्तमथान्तरे ज्ञानमज- 
मिष्यते । यखान्न क्रमतेऽथीन्तरे 
ज्ञानं तेन कारणेनासङ्गं तत्कीतिं- 


तमाकाशकल्पमित्युक्तस्‌ ॥९६॥ 


क्योंकि अज-अनुत्पन्न यानी 
अचल घर्मो-आत्माओंमें सुयमे 
उष्णता और प्रकाशके समान अज 
अर्थात्‌ अचळ ज्ञान माना जाता है 
अतः अर्थान्तरमें असंक्रान्त ( अन- 
नुप्रविष्ट ) ज्ञानको अजन्मा ( नित्य } 
स्वीकार किया जाता है । क्‍योंकि 
वह ज्ञान दूसरे बिषयोंम संक्रमित 
नहीं होता इसलिये उसे असंग कहा 
गया है; अर्थात्‌ वह आकाशके 
समान है-ऐसा कहा है ॥९६॥ 


Dn ~ 0 0100 ad 
जातवादमें दोषग्रदर्शन 


अणुमात्रेषपि बेधर्म्य 


जायमाने विपश्चितः । 


असङ्गता सदा नास्ति किमुतावरणच्युतिः ॥९७॥ 
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[ अन्य वादियोंके मतानुसार ] किसी अणुमात्र भी विधर्मी वस्तुकी; 

उत्पत्ति माननेपर तो अविवेकी पुरुषकी असंगता भी कभी नहीं हो सकती; 
फिर उसके आवरणनाशके विषयमें तो कहना ही क्या है ? ॥९७॥ 


इतोऽन्येषां वादिनामणुमात्रे- 


क भू 


ऽपि वेधम्यें वस्तुनि बहिरन्तवा 


जायमान उत्पाधमाने5विपश्रि- 


तो$बिवेकिनो5सद्धता असङ्गत्वं 
सदा नास्ति किमुत वक्तव्यमावर- 


णच्युतिबन्धनाशो नास्तीति।९७। | 


इससे भिन्न जो अन्य वादी हैं 
उनके मतानुसार अणुमात्र अर्थात्‌ 
थोड़ी-सी भी विधर्मी वस्तुके बाहर 
या भीतर उत्पन्न होनेपर तो अ- 
विपश्चित---अविवेकी पुरुषकी कभी 
असङ्गता भी नहीं हो सकती फिर 
उसकी आवरणच्युति अर्थात्‌ बन्ध- 
नाश नहीं होता-इसके सम्बन्धमें 
तो कहना ही क्या है ? ॥९७॥ 


नट व ८-० .+ So 


आत्माका स्वाभाविक स्वरूप 


तेषामावरणच्युतिनोस्तीति ब्र- 


वतां स्वसिद्धान्ते$म्युपगतं तहिं 


धमाणामावरणम्‌ । नेत्युच्यते । 


अलब्धावरणाः सर्वे धमाः 


उनकी आतरणष्युति नहीं होती- 
ऐसा कहकर तो तुमने अपने 
सिद्वान्तमें भी आत्माआंका आवरण 
स्वीकार कर लिया [-एऐसा यदि 
कोई कहे तो | इसपर हमारा कहना 
है -नहीं, 


प्रकृतिनिमेलाः । 


आदो बुद्धास्तथा मुक्ता बुध्यन्त इति नायकाः ॥९८॥ 

समस्त आत्मा आत्ररणशून्य, खभावसे ही निर्मळ तथा नित्य बुद्ध 

और मुक्त हैं | तथापि खामीछोग ( वेदान्ताचायंगण ) “बे जाने जाते हैं? 
ऐसा [ उनके विषयमें कहते हैं ] ॥ ९८ ॥ 


अळब्धावरणाः--अळब्धम- 


“अलब्धावरणा:?-जिन्हें आवरण 


आप्षमावरणमविद्यादिबन्धनं येषां | अर्थात्‌ अविद्यादिरूप बन्धन लाभ 
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ते धमा अलब्धावरणा बन्धन- 
रहिता इत्यथः, प्रकृतिनिर्मेलाः 
खभावशुद्धा आदो बुद्वास्तथा 
युक्ता यश्यान्नित्यशुद्धब॒द्धमुक्त- 
स्वभावा: । 

यद्येनं कथं तर्हि बुध्यन्त 
इत्युच्यते ? 

नायकाः स्वामिनः समर्था 
बोद्धुं वोधशक्तिमत्स्वमावा 
इत्यथः, यथा नित्यम्रकाश- 
स्वरूपोऽपि सविता प्रकाशत 
इत्युच्यते यथा वा नित्यनिवृत्त- 
गतयोऽपि नित्यमेव शैलास्तिष्ठ- 
न्तीत्युच्यते तद्वत्‌ ॥ ९८ ॥ 


अर्थात्‌ प्राप्त नहीं हुआ है वे धर्म 
अळब्धावरण अर्थात्‌ बन्धनरहित, 
प्रकृति, निर्मल-स्वभात्रसे ही शुद्ध 
और आरम्भमें ही बोधको प्राप्त दुर 
तथा मुक्तखरूप हैं, क्योंकि वें नित्य- 
शुद्धबुद्धमुक्तख भाव हैं । 

शङ्का-यदि ऐसी बात है तो 
उनके विषयमै “वे जाने जाते हैं? 
ऐसा क्‍यों कहा जाता है ? 

समाधान-नायक-खामी लोग 
-जाननेमें समर्थं अर्थात्‌ बोधशक्ति- 
युक्त स्वभाववाळे लोग उनके विषयमें 
उसी प्रकार ऐसा कहते हैं जैसे कि 
नित्य प्रकाशखरूप होनेपर भी 
सूर्यके विषयमें “सूर्य प्रकाशमान 
है? ऐसा कहा जाता है तथा सर्वदा 
गतिशून्य होनेपर भी "पवेत खडे 
हैं? ऐसा कहा जाता हैं ॥ ९८॥ 


~° स — 
अजातवाद बौद्धदश्रैन नहीं हे 


क्रमते न हि बुडस्य ज्ञानं धर्मेषु तायिनः । 
सर्वे धमोस्तथा ज्ञानं नेतद्बुडेन भाषितम्‌ ॥ ९९ ॥ 


अखण्ड प्रज्ञानवान्‌ परमार्थदर्शीका ज्ञान घर्मो ( विषयों ) में संक्रमित 
नहीं होता और न [ उसके मतमें ] सम्पूर्ण धमं ( आत्मा ) ही कहीं 
जाते हैं । परन्तु ऐसा ज्ञान बुद्धदेबने नहीं कहा [ अथात्‌ यह बौद्ध 
सिद्धान्त नहीं है, बल्कि औपनिषद दर्शन है | ॥ ९९ || 


मा० 26 dn 
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यस्मान्न हि क्रमते बुड्डस्य | 
परमाथदर्सिनो ज्ञानं | 


रेषु धर्मेषु घमसंस्थ॑ सवितरीच 
प्रभा, तायिनः तायोऽस्थास्तीति 
तायी, संतानवतो निरन्तरस्या- 
काशकल्पस्येत्यथंः, पूजावतो 
वा प्रज्ञावतो वा, सर्वे धमो 
आत्मानोऽपि तथा ज्ञानवदेवा- 
काशसत्टाळ क्रमन्ते कचिद- 
प्यथान्तर इत्यथः । 
यदादावुपन्यस्तं ज्ञानेनाका- 
शकल्पेनेत्यादि तदिदमाकाश- 
कल्पस्य तायिनो बुद्धस्थ तदनन्य- 
त्वादाकाशकल्पं ज्ञानं न क्रमते 
कचिदप्यथान्तरे । तथा धर्मा 


इति । आकाशामिवाचलमविक्रियं 


निरवयवं नित्यमद्वितीयमसङ्ग- 
मदञ्यमग्राह्ममशनायाद्यतीतं त्र- 
झात्मतरवम्‌ । “न हि दरष्टुईष्टे- 
विपरिलोपो विद्यते” ( बृ० उ० 


४ । २ । २३ ) इति श्रुतेः । 
ज्ञानक्ञेयज्ञातभेदरहितं पर- 


तायी--जिसका ताय यानी 
( विस्तार ) हो उसे तायी कहते हैं | 
क्योंकि तायी-सन्तानत्रान्‌-निरन्तर 
अर्थात्‌ आक्राशसद्दश पूजात्रान्‌ 
अथवा प्रज्ञावान्‌ बुद्ध-परमाथदर्शीका 
ज्ञान धर्मोमें-विषयान्तरोंमें संक्रमित 
नहीं होता अपितु सूर्यमें प्रकाराकी 
भाँति आत्मनिष्ठ रहता है, उसी प्रकार 
सम्पूर्ण धम अर्थात्‌ आत्मा भी 


ज्ञानके समान ही आक्राशसद्श 
होनेके कारण कभी अर्थान्तरमें 


संक्रमित नहीं होते अर्थात्‌ नहीं जाते। 


इस प्रकरणके आरम्भमें जिसका 
“ज्ञानेनाकाइाकल्पेनः इत्यादि 
इलोकद्वारा उपन्यास किया गया है, 
आकारासदश निरन्तर बोधवान्‌का- 
उससे अभिन्न होनेके कारण--बही 
यह आकाशसद्दश ज्ञान कभी 
अथान्तरमे संक्रमित नहीं होता; 
और ऐसे ही धर्म भी हैं अर्थात्‌ वे 
भी आकाशके समान अचल, 
अविक्रिय, निरवयत्र, नित्य, 
अद्वितीय, असङ्ग, अदृश्य, अग्राह्य 
और क्षुधा-पिपासादिसे रहित ब्रह्मा- 
त्मतत्त्व ही हैं; जैसा कि “धद्रष्टाकी 
दृष्टिका लोप नहीं होता” इस श्रुति- 
से सिद्ध होता है | 


ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञाताके भेदसे 
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माथेतस्वमद्टयम्‌ एतन्न बुद्धेन 
भाषितम्‌ । यद्यपि बाह्याथेनिरा- 
करणं ज्ञानमात्रकल्पना चाट्टय- 
वस्तुसामीप्यमुक्तम्‌ । इदं तु 
परमार्थतन्त्वमद्रतं वेदान्तेष्वेव 
चिज्ञेयमित्यर्थः ॥ ९९ ॥ 


रहित इस अद्रय परमार्थतच्तका 
बुद्धने निरूपण नहीं किया; यद्यपि 
उसने बाहावस्तुका निराकरण और 


केवळ ज्ञानकी ही कल्पना-ये अद्य 


वस्तुके समीपवर्ती ही विषय कहे हैं; 


तात्पर्य यह है कि इस अद्वैत 


परमार्थतत्त््को तो वेदान्तका ही 
बिषय जानना चाहिये ॥ ९९ ॥ 


— जाच्याडान् E म 


परमार्थपद-वन्दना 


QO 
शाखसमाप्ती परमाथतत्त्व- 


स्तुत्यर्थं नमस्कार उच्यते- 


दुदशमतिगम्भीरमजं साम्यं 


अब शाख्रकी समाप्ति होनेपर 
परमाथतत्त्वकी स्तुतिके लिये नमस्कार 
कहा जाता है--- 


विशारदम्‌ । 


बुद्ध्वा पदमनानात्वं नमस्कुर्मो यथाबलम्‌ ॥ १० ०॥ 
दुर्दश, अत्यन्त गम्भीर, अज, निर्विशेष और विशुद्ध पदको 
मेदरहित जानकर हम उसे यथाशक्ति नमस्कार करते हैं || १०० ॥ 


दुदंशं दुःखेन दशेनमस्येति 
दुदेशम्‌, अस्ति नास्तीति चतु- 
ष्कोटिवजितत्वाद्दुर्विज्ञेय मित्य- 
थः । अत एवातिगम्भीरं दुष्प्रवेशं 
महासपुद्रवद कृतप्रज्ञः, अजं 
साम्यं विशारदम्‌, इटक्यदम- 
नानात्वं नानात्ववजितं बुदुध्वा- 
वगम्य तद्भताः सन्तो नमस्कुमे- 
स्तस्मै पदाय, अव्यवहायेमपि 
व्यवहारगोचरमापाद्य यथाबलं 
यथाशक्तीत्यर्थः ।। १०० ॥ 


जिसका कठिनतासे दर्शन हो 
सकता है ऐसे दुर्दशी अर्थात्‌ अस्ति- 
नास्ति आदि चारों कोटियोंसे रहित 
होनेके कारण दुविज्ञेय, अतएव अति 
गम्भीर - मन्दलुद्धियोंके लिये महा- 
ससुद्रके समान दुष्प्रवेश्य तथा 
अजन्मा, साम्परूप ( निविशेष ) और 
विशुद्ध-ऐसे पदको भेदरहित जान- 
कर तद्रूप हो और उस अव्यत्रहाय- 
पदको भी व्यवहारका विषय बना- 
कर हम उसको यथाबल-यथाशक्ति 
नमस्कार करते हैं ॥ १०० ॥ 


शिक्ष... 
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अजमपि जनियोगं प्रापदैशवयेयोगा- 

दगति च गतिमत्तां प्रापदेकं ह्यनेकम्‌ । 
विविधविषयधर्म ग्राहिसुग्धेक्षणानां 

प्रणतभयविहन्ठ ब्रह्म यक्तन्‍नतोषस्मि ॥ १ ॥ 


जिसने अजन्मा होकर भी अपनी ईश्वरीय शक्तिके योगसे जन्म 
ग्रहण किया, गतिशून्य होनेपर भी गति खीकार की तथा जो नाना अकारके 
त्रिषयरूप धर्मोको ग्रहण करनेवाले मूढ़दृष्टि लोगोंके विचारसे एक होकर 
भी अनेक हुआ है और जो शरणागतभयहारी है उस ब्र्मको मैं नमस्कार 
करता हूँ ॥ १ ॥ 
प्रशावैशाखवेधश्वुरि तजळनिधेवेद्नाम्नो ऽन्तरस्थं 
सूतान्यालोक्य मग्नान्यविरतजननत्राहघोरे समुद्रे । 
कारुण्यादुद्धारासतमिद्ममरे ढुलमें भूतहेतो- 
यस्तं पूज्याभिपूज्यं परमगुरूममुं पादपातैनंतोऽस्मि ॥ २॥ 
जो निरन्तर जन्म-जन्मान्तरर्ूप ग्राहके कारण अत्यन्त भयानक 
है ऐसे संसारसागरमें जीवाँको डबे हुए देखकर जिन्होंने करुणावश अपनी 
विशुद्ध बुद्धिरूप मन्थनदण्डके आघातसे क्षुभित हुए वेद नामक महासमुद्रके 
भीतर स्थित इस देबदुर्छम अमृतको प्राणिरयोके कल्याणके लिये निकाला 
है, उन पूजनीयोंके भी पूजनीय परम गुरु ( श्रीगौडपादाचार्य ) को मैं 
उनके चरणोंमें गिरकर प्रणाम करता हूँ ॥ २ ॥ 
यत्प्रज्ञालोकभाखा प्रतिहतिमगमत्स्वान्तमोहान्धकारो 
मञ्जोन्मञ्जञ्च घोरे ह्याक दुपजनोद्न्वति चासने मे । 
यत्पादाचाश्रितानां श्रुतिशामविसयप्रासतिरञ्रत्या ह्यमोघा 
तत्पादौ पाबनीयौ भवभयविज्ञुदौ सर्वभावैनेमस्ये ॥ ३ ॥ 
जिनके ज्ञानालोककी प्रभासे मेरे अन्तःकरणका मोहरूप अन्धकार 
नाइाको प्राप्त हुआ तथा इस भयङ्कर संसारसागरमें बारंबार डूबना- 
उछलनारूप मेरी व्यथाएँ शान्त हो गयीं और जिनके चरणोंका आश्रय 
लेनेवालोंके लिये श्रुतिज्ञान, उपशम और विनयकी प्राप्ति अमोध एवं पहले 
ही होनेवाळी है उन [ श्रीगुरुदेवके | भवभयहारी परम पवित्र चरण-युगलोंको 
मैं सर्वतोभावसे नमस्कार करता हूँ ॥ ३ ॥ 
इति श्रीगोबिन्दभगवत्पूज्यपादशिष्यस्य परमहंसपरित्राजकाचार्यस्य 
शङ्करभावतः कृतौ गौडपादीयागमराखविवरणेऽलातशान्त्याख्यं 
चतुर्थ प्रकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 
३० शाम्तिः | शान्तिः !! शान्तिः !!! 
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ॐ भद्रं कर्णेभिः श्रृणुयाम देवा 

भद्रं पश्येमाक्षभियजत्राः । 
९9 

i स्थिरेरड्रैस्लुष्ट्या  सस्तनूमि- 

ह व्यशेम देवहितं यदायुः॥ 
४४ स्वस्ति न इन्द्रो वृद्धश्रवाः 


स्वस्ति नः पूषा विश्ववेदाः 
स्वस्ति नस्ताक्ष्यों अरिष्टनेमिः 
स्वस्ति नो बुहस्पतिदेघातु ॥ 
डु» शान्तिः ! दान्तिः !! शान्तिः !!! 


aD" 


॥ हरिः 3» तत्सत्‌ ॥ 


कारिकाप्रतीकानि 
कोस्यश्चतस्र एतास्तु 
क्रमते न हि बुद्धस्य 
छ्वाप्यमानामजातिं तेः 
अहणाजागरितवत्‌ 
ग्रहो न तत्र नोत्सर्गः 
घटादिएु प्रलीनेपु 
चरञ्गागरिते जाग्रत्‌ 
चित्त न संस्प्ररात्यर्थम्‌ 
चित्तकाला हि येऽन्तस्तु 
चित्तस्पन्दितमेवेदम्‌ 
जरामरणनिमुक्ताः 
जाग्रचित्तेक्षणीयास्ते 
जाग्रदूइत्तावपि त्वन्तः 
जात्याभासं चलाभासम्‌ 
जीवं कल्पयते पूर्व म्‌ 
जीवात्मनोः प्रथक्त्बं यत्‌ 
जीवात्मनोरनन्यत्वम्‌ 
साने च त्रिविधे ज्ञेये 
ज्ञानेनाकाराकल्पेन 
तच्वमाध्यास्मिक दृष्टा 
तस्मादेवं विदित्वेनम्‌ 
तस्मान्न जायते चित्तम्‌ 
तैजसस्योत्वविज्ञाने 
त्रिघु धामसु यस्तुल्यम्‌ 
त्रिघु धामसु यद्भोज्यम्‌ 
दक्षिगाक्षिमुखे विश्व: 
आय वी सर्बमनुस्मृत्य 
दुदरामतिगम्भीरम्‌ 
द्रव्यं द्रव्यस्य हेतुः स्यात्‌ 
द्वयोहयोम॑धुश्ञाने 
दैतस्याग्रहणं तुस्यम्‌ 
धर्मा य इति जायन्ते 
न कश्चिजायते जीवः 
न कश्चिजायते जीवः 
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कारिकाप्रतीकानि - 


न निरोधो न चोत्पत्तिः 
न निर्गता अळातात्ते 
न निर्गतास्ते विज्ञानात्‌ 
न भवत्यमृतं- मर्त्यम्‌ 

न भबत्यमूतं मत्यम्‌ 

न युक्तं दर्शनं गत्वा 
नाकाइास्य घटाकाशः 
नाजेषु सर्वधमेषु 
नात्ममावे नानेदम्‌ 
नात्मानं न परांश्चेव 
नास्त्यसद्धेतुकमसत्‌ 
नास्वादयेत्सुखं तत्र 
निःस्तुतिनिर्नमस्कारः 
निगहीतस्य मनसः 
निमित्तं न सदा चित्तम्‌ 
निवृत्तस्थाप्रदृस्य 
निइत्ते सर्व दुःखानाम्‌ 


निश्चितायां यथा रज्ज्वाम्‌ 


नेह नानेति चाम्नायात्‌ 
पञ्चविंशक इत्येके 
पादा इति पादविदः 
ूर्वापरापरिज्ञानम्‌ 
प्रकृत्याकारावज्ज्ञेयाः 
प्रज्ञप्तेः सनिमित्तत्वम्‌ 
प्रज्ञप्तेः सनिमित्तत्वम्‌ 
प्रणवं हीश्वरं विद्यात्‌ 
प्रणवो यपर ब्रह्म 
प्रपञ्चो यदि विद्येत 
प्रभवः सर्वभावानाम्‌ 
प्राण इति प्राणविदः 
ग्राणादिमिरनन्तेश्च 
प्राप्य सर्वज्ञतां कृत्लाम्‌ 
फलाइुसद्यमानः सन्‌ 
बहिष्प्रज्ञो विभुर्विश्वः 
बीजाङ्कराख्यो दृष्टान्तः 
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कारिकामतीकानि 


बुद्ध्वानिमित्तता सत्याम्‌ 
भावे रसद्धिरेवायम्‌ 
भूत न जायते किञ्चित्‌ 
सूततोऽभूततो वापि 
मूतस्यः जातिमिच्छन्ति 
भोगाथ सृष्टिरित्यन्ये 
मकारभवि प्राज्ञस्य 
मन इति मनोविदः 
मनसो निग्रहायत्तम 
मनोइस्यमिद द्वेतम्‌ 
मरणे सम्भवे चै 
मायया भिद्यते येतत्‌ 
मित्राद्यैः सह संमन्त्य 
मृल्लोहबिस्फुलिङ्गाद्यैः 
यें भावं दशयेद्यस्य 
यथा निर्मितंको जीवः 
यथा भवति बालानाम्‌ 
यथा मायामयाद्वीजात्‌ 
यथा मायामयो जीव: 
यथा स्वझमयो जोबः 
यथा स्वप्ने द्वयामासम्‌ 
यथा स्वप्ने द्ववाभासम्‌ 
यर्थेकस्मिन्बटाकाशे 
वदा न लभते हेतून 
यदा न लीयते चित्तम्‌ 
यदि हेतोः फलात्सिद्धिः 
यावद्धेतुफलावेशः 
यावद्वेतुफलावेदाः 
युञ्जीत प्रणवे चेतः 
योऽस्ति कल्पितसंवृत्या 
रसादयो हि ये कोशाः 
रूपकायंसमाख्याश्च 
लये सम्बोधयेच्चित्तम्‌ 
लीयते हि सुघुप्ते तत्‌ 
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लोकॉल्लोकविदः प्राहु : 


विकरोत्यपरान्मावान्‌ 
विकल्पो विनिवर्तेत 

विज्ञाने स्पन्दमाने वे 
विपर्यासाययश्चा;ज्ाग्रत्‌ 


विप्रांगां विनयो ह्येषः . 


विभूति प्रसवं त्वन्ये 


विश्वस्यात्वविवक्षायाम्‌ 


La he ० 


विश्वो हि स्थूलभुङ्नित्यम्‌ 


वीतरागमयक्रोधैः 
वेदा इति वेदविदः 
वेतथ्यं सर्वभावानाम्‌ 
वेशारद्यं तु वे नास्ति 
स एष नेति नेतीति 
संघाताः स्वप्नवत्सवं 
सम्भवे हेतुफलयोः 
सम्भूंतेरपवादाच्च 
स्वृत्या जायते सर्वम्‌ 
सतो हि मायया जन्म 
सप्रयोजनता तेषाम्‌ 
सप्रयोजनता तेषाम्‌ 
सर्वस्य प्रणवो ह्यादिः 
सर्वामिलापविगतः 
सर्वे धर्मा मृषा स्वप्ने 
सवस्तु सोपलम्भं च 
सांसिद्धिकी स्वामाविकी 
सुखमात्रियते नित्यम्‌ 
सूक्ष्म इति सूक्ष्मविद: 
सृष्टिरिति सृष्टिविदः 
स्थूलं तपयते विश्वम्‌ 
स्वतो वा परतो वापि 
स्वप्रजागरितस्थाने 
स्वप्रहक्चित्तदृश्यास्ते 


स्वझरक्प्रचरन्स्वप्ने 
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पता-गीताग्रेस, पो० गीताग्रेस ( गोरखपुर ) 


ऋगेदीय ऐतरेयारण्यकान्तर्गत द्वितीय आरण्यकके अध्याय ४, ५ 
और ६ का नाम ऐतरेयोपनिषदू है । यह उपनिषद्‌ अह्मविद्याप्रधान है । 
भगवान्‌ शंकराचार्यने इसके ऊपर जो भाष्य लिखा है वह बहुत ही महत्त्वपूर्ण 
है । इसके उपोदधात-भाष्यमें उन्होंने मोक्षके हेतुका निर्णय करते हुए 
कर्म और कमसमुच्चित ज्ञानका निराकरण कर केवळ ज्ञानको ही उसका 
एकमात्र साधन बतलाया है । फिर ज्ञनके अधिकारीका निर्णय किया है 
और बड़े समारोहके साथ कर्मकाण्डीके अधिकारका निराकरण करते हुए 

संन्यासीको ही उसका अधिकारी ठहराया है | वहाँ वे कहते हैं कि 
“गृहस्थाश्रम अपने गृहविशेषके परिग्रहका नाम है और यह कामनाओंके 
रहते हुए ही हो सकता है तथा ज्ञानीमें कामनाओंका सर्वथा अभाव होता 
है । इसलिये यदि किसी प्रकार चित्तइद्धि हो जानेसे किसीको गृहस्था- 
श्रममें ही ज्ञान हो जाय तो भी कामनाशून्य हो जानेसे अपने गृहविशेषके 
परिग्रहका अभाव हो जानेके कारण उसे खतः ही मिक्षुकत्वकी प्राप्ति 
हो जायगी । आचार्यका मत है कि “याबज्ीवमग्निहदोत्रं जुहोति! आदि 
श्रुतियाँ केवळ अज्ञानियोंके लिये हैं, बोधवान्‌के लिये इस प्रकारकी कोई 
विधि नहीं की जा सकती । 

इस प्रकार बिद्वान्‌के लिये पारित्राज्यकी अनिवार्यता दिखलाकर वे 
जिज्ञासुके लिये मी उसकी अवश्यकर्तव्यताका बिधान करते हैं । इसके 
लिये उन्होंने 'शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः? 'अत्याश्रमिम्यः परमं पवित्रं 
प्रोवाच सम्यगृषिसँबजुष्म्‌? 'न कर्मणा न प्रजया धनेन त्यागेनैके 
अमृतत्वमानशुः? . आदि श्रुति और “चाला नेष्क्म्यमाचरेत्‌? अल्याश्रमपदे 
वसेत्‌? आदि स्मृतियोंको उद्धृत किया है | ब्रक्मजिक्ञातु ब्रह्मचारीके लिये 
भी चतुर्थाश्रमका विधान करते हुए आचार्य कहते हैं कि उसके विषयमे 
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यह शङ्का नहीं की जा सकती कि उसे ऋणत्रयकी निवृत्ति किये बिना 
संन्यासका अधिकार नहीं है; क्योंकि गृहस्थाश्रमको खीकार करनेसे 
पूर्वे तो उसका ऋणी होना ही सम्भव नहीं है | अतः आचार्यका सिद्धान्त 
है कि जिसे आत्मतत्तकी जिज्ञासा है और जो साध्य-साधनरूप अनित्य 
संसारसे मुक्त होना चाहता हे, वह किसी भी आश्रममें हो, उसे संन्यास 
ग्रहण करना ही चाहिये । 


इस सिद्धान्तके मुख्य आधार दो ही हैं--( १) जिज्ञासुको 
तो इसलिये गृहत्याग करना चाहिये कि उसके लिये गृहस्थाश्रममें रहते 
हुए ज्ञानोपयोगिनी साधनसम्पत्तिको उपार्जन करना कठिन है और 
( २ ) बोधवानूमे कामना ओंका सर्वया अभाव हो जाता है, इसलिये उसका 
गृहस्थाश्रममें रहना सम्भव नहीं है । अतः ज्ञानोपयोगिनी साधन- 
सम्पत्तिको उपार्जन करना तथा कामनाओंका अभाव--ये ही 
गृहत्यागके मुख्य हेतु हैं । जो लोग घरमै रहते इए ही शम-दमादि 
साधनसम्पन्न हो सकते हैं और जिन बोधवानोंकी निष्कामतामे 
अपने गृहत्रिशेषम रहना बाधक नहीं होता वे घरमै रहते हुए भी 
ज्ञानोपार्जन और ज्ञानरक्षा कर ही सकते हैं | वे खरूपसे संन्यासी न 
होनेपर भी वस्तुतः संन्यासवमसम्पन्न होनेके कारण आचार्यके मतका 
ही अनुसरण करनेवाले हैं | अस्तु । 


इस उपनिषदे तीन अध्याय हैं | उनभेसे पहले अध्यायमें तीन 
खण्ड हैं बया दुसरे और तीसरे अध्यायांम केबल एक-एक खण्ड है । 
प्रथम अध्यायमें यह वतळाया गया हैं कि सृष्टिके आरम्भमें केवल एक 
आत्मा ही था, उसके अतिरिक्त और कुछ मी नहीं था । उसने छोक- 
रत्रनाके लिये ईक्षण ( बिचार ) किया और केवळ सङ्कल्पसे ही अम्भ, 
मरीचि और मर--इन तीन लोकांकी रचना की | इन्हें रचकर उस 
परमात्माने उनके लिये लोकपालोंकी रचना करनेका विचार किया और 
जलसे ही एक पुरुषकी रचनाकर उसे अवयत्रयुक्त किया । परमात्माके 
सङ्कल्पसे ही उस विराटू पुरुषके इन्द्रिय, इन्द्रियगोलक और इन्द्रियाधिष्ठाता 
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देव उत्पन्न हो गये । जब वे इन्द्रियाधिष्ठाता देवता इस महासमुद्रमे 
आये तो परमात्माने उन्हें भूख-प्याससे युक्त कर दिया । तब उन्होंने 
प्रार्थना की कि हमें कोई ऐसा आयतन प्रदान किया जाय जिसमें स्थित 
होकर हम अन्न-मक्षण कर सकें । परमात्माने उनके लिये एक गोका 
शरीर प्रस्तुत किया, किन्तु उन्होंने “यह हमारे लिये पर्याप्त नहीं है? ऐसा 
कहकर उसे अखीकार कर दिया । तत्पश्चात्‌ धोड़ेका शरीर लाया गया 
किन्तु वह भी अखीकृत हुआ । अन्तमें परमात्मा उनके लिये मनुष्यका 
शरीर लाया । उसे देखकर सभी देवताओंने एकखरसे उनका अनु- 
मोदन किया और वे सब परमात्माकी आज्ञासे उसके मिन्न-मिन्न अवयर्वो- 
में वाक्‌, प्राण, चक्षु आदि खूपसे स्थित हो गये । फिर उनके लिये 
अन्नकी रचना की गयी । अन्न उन्हें देखकर भागने लगा । देवताओंने 
उसे वाणी, प्राण, चक्षु एवं श्रोत्रादि भिन्न-भिन्न करणोंसे ग्रहण करना 
चाहा, परन्तु वे इसमें सफल न इए । अन्तमें उन्होंने उसे अपानद्वारा 
ग्रहण कर लिया । इस प्रकार यह सारी सृष्टि हो जानेपर परमात्माने 
विचारं किया कि अब मुझे भी इसमें प्रवेश करना चाहिये; क्योंकि मेरे 
बिना यह सारा प्रपञ्च अकिश्चित्कर ही है । अतः वह उस पुरुषकी 
मूद्धेसीमाको बिदीणेकर उसके द्वारा उसमें प्रवेश कर गया । इस 
प्रकार जीवभावको प्राप्त होनेपर उसका भूतांके साथ तादात्म्य हो जाता 
है । पीछे जब गुरुकृपासे बोध होनेपर उसे अपने सवेव्यापक शुद्ध स्वरूप- 
का साक्षात्कार होता है तो उसे “इदम!---इस तरह अपरोक्षरूप- 
से देखनेके कारण उसकी (इन्द्र? संज्ञा हो जाती है । 


इस प्रकार ईक्षणसे लेकर परमात्माके प्रवेरापर्यन्त जो सृष्टिक्रेम 
बतलाया गया है, इसे ही विद्यारण्यखामीने ईश्वरसृष्टि. कह है । 
'इक्षणादिप्रवेशान्तः संसार ईशकल्पितः? । इस आख्यायिकामे बहुत-सी 
विचित्र बातें देखी जाती हैं । याँ तो मायामें कोई भी बात कुतूहलजनक नहीं 
हुआ करती; तथापि आचार्यका तो कथन है कि यह केवळ अर्थवाद है: । 
- इसका अभिप्राय आत्मबोध करानेमें है । यह केवळ आत्माके अद्वितीयत्व- 
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का बोध करानेके लिये ही कही गयी है; क्योंकि समस्त संसार आत्मा- 
का ही सङ्कल्प होनेके कारण आत्मस्वरूप ही है । द्वितीय अध्यायके 


आरम्भर्मे इसी प्रकार उपक्रम कर भगवान्‌ भाष्यकारने आत्मतत्त्वका 
बडा सुन्दर और युक्तियुक्त विवेचन किया है । 


इस अध्यायमें आम्मज्ञानके हेतुभूत वैराग्यकी सिद्धिके लिये जीवकी 
तीन अवस्थाओंका-- जिन्हें प्रथम अध्यायमें “आवसथ” नामसे कहा है-- 
वर्णन किया गया है । जीवके तीन जन्म माने गये है--( १ ) वीर्य- 
रूपसे माताकी कुक्षिमे प्रवेश करना, ( २ ) बालकरूपसे उत्पन्न होना 
और (३ ) पिताका म्ृत्युको प्राप्त होकर पुनः जन्म ग्रहण करना । 
“आत्मा वै पुत्रनामासि? ( कोषी० २। ११ ) इस श्रुतिके अनुसार 
पिता और पुत्रका अमेद है; इसीलिये पिताके पुनर्जन्मको भी पुत्रका 
तृतीय जन्म बतलाया गया है । वामदेव ऋषिने गर्भमें रहते हुए ही 
अपने बहुत-से जन्मोंका अनुभव बतळाया था और यह कहा था कि मैं 
लोहमय दुगॉके समान सैकड़ों शरीरमें बंदी रह चुका हूँ; 
किन्तु अब आत्मज्ञान हो जानेसे मै इयेन पक्षीके समान उनका भेदन 
कर बाहर निकल आया हूँ । ऐसा ज्ञान होनेके कारण ही वामदेव ऋषि 
देहपातके अनन्तर अमरपदको प्राप्त हो गये थे । अतः आत्माको भूत 


एवं इन्द्रिय आदि अनात्मप्रपञ्चसे सवथा असङ्ग अनुभव करना ही 
अमरत्व-प्राप्तिका एकमात्र साधन है । 


इस प्रकार द्वितीय अध्यायमें आत्मज्ञानकी परमपद-प्रातिका एक- 
मात्र साधन बतलाकर तीसरे अध्यायमें उसीका प्रतिपादन किया गया 
है | वहाँ बतलाया है कि हृदय, मन, संज्ञान, आज्ञान, विज्ञान, प्रज्ञान, 
मेधा, दृष्टि, धृति, मति, मनीषा, जूति, स्मृति, सङ्कल्प, क्रतु, असु, 
काम एवं वश---ये सब प्रज्ञानके ही नाम हैं । यह प्रज्ञान ही ब्रह्मा, इन्द्र, 
प्रजापति, समस्त देवगण, पञ्चमहाभूत तथा उद्भिज, स्वेदज, अण्डज और 
जरायुज आदि सब प्रकारके जीव-जन्तु हैं । यही हाथी, धोड़े, मनुष्य 
तथा सम्पूर्ण स्थावर-जङ्गम जगत्‌ है । इस प्रकार यह सारा संसार प्रज्ञानमें 
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स्थित है, प्रज्ञानसे ही प्रेरित होनेवाला है और खयं भी प्रज्ञानखरूप ही 
है, तथा प्रज्ञान दी ब्रह्म है। जो इस प्रकार जानता है वह इस लोकसे 


उत्क्रमण कर उस परमधाममें पहुँच समस्त कामनाओंको प्राकर अमर 
हो जाता है । 


यही इस उपनिषद्का सारांश है। इसका प्रधान उद्देश्य ब्रह्मका 
सारवात्म्य-श्रतिपादन ही है । आदिसे अन्ततक इसका यही उद्देश्य रहा है । 
प्रथम अध्यायमें देवताओके आयतन याचना करनेपर उन्हें क्रमश: गौ 
और अश्वके शरीर दिखलाये गये; परन्तु उन्हें वे अपने अनुरूप प्रतीत 
न हुए | उसके पश्चात्‌ मनुष्य-शरीर दिखळाया गया । उसे देखकर वे 
बहुत प्रसन्न हुए ओर उसे ही अपने आयतनरूपसे खीकार भी किया । 
देवताओंकी उत्पत्ति विराट्‌ शरीरके अवयर्वोसे हुई थी; अतः विराट्के 
अनुरूप. होनेके कारण उन्हें मानव-शरीर ही आयतनखूपसे ग्राह्म . 
हुआ । इससे यही सिद्ध होता है कि मानव-शरीर ही जीवके परमकल्याण- 
का आश्रय है; उसमें स्थित होनेपर ही वह परमपद प्राप्त कर सकता 
है । अकारणकरुणामय श्रीभगवानुकी कृपासे हमें वह परमळाभ प्राप्त 
करनेका सौभाग्य हुआ है, अतः हमें ऐसा प्रयत्न करना चाहिये कि यह 
अत्यन्त दुम सुअवसर निष्फल न हो जाय | 
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मनस्तापतमःशान्त्ये यस्य पाइनखच्छटा । 
शरञ्चन्द्रनिभा भाति तं चन्दे नीलचिन्मणिस्‌ ॥ 


| शान्तिपाठ 

३० वाङ्‌ मे मनसि प्रतिष्टिता मनो मे वाचि. प्रतिष्ठितमाविरा- 
वीम एधि । वेदस्य म आणीस्थः श्रुतं मे मा प्रहासीः । अनेनाधीते 
नाहोरात्रान्सन्दधाम्यृतं वदिष्यामि । सत्यं वदिष्यामि । तन्मामवतु । 
तद्वक्तारमवतु । अवतु मामवतु वक्तारमवतु वक्ता रम्‌ ।। 

३० शान्तिः ! शान्ति !! शान्तिः !!! 

मेरी वागिन्द्रिय मनमै स्थित हो और मन बाणीमें स्थित हो 
[ अर्थात्‌ मेरी वागिन्द्रिय और मन एक-दूसरेके अनुकूल रहें ] । हे 
खप्रकाश परमात्मन्‌ | तुम मेरे समक्ष आविर्भूत होओ । [ हे वाक्‌ और 
मन | ] तुम मेरे प्रति वेदको लाओ । मेरा श्रवण किया हुआ मेरा 
परित्याग न करे | अपने इस अध्ययनके द्वारा मैं रात और दिनको एक 
कर दूँ [ अर्थात्‌ मेरा अध्ययन अहर्निश चलता रहे ] । मैं आत ( वाचिक 
सत्य) का भाषण करूँ और सत्य ( मनमें निश्चय किया हुआ सत्य ) 
बोळ । वह ब्रह्म मेरी रक्षा करे; वह वक्ताकी रक्षा करे | वह मेरी रक्षा 
करे और वक्ताकी रक्षा करे--वक्ताकी रक्षा करे | त्रिविध तापकी 
शान्ति हो । 


प्रथाज अध्याय 


प्रय खण्ड 


सम्बन्धभाष्य 


परिसमाप्तं कमे सहापरब्रह्म- 


य विषयविज्ञानेन । सेषा 
योजनम्‌ फेमेणो ज्ञानसहितस्य 
_ परा गतिरुक्थविज्ञान- 
द्वारेणोपसंहता । “एतत्सत्यं ब्रह्म 
प्राणाख्यम्‌'' “एबं एको देवः” 
“एतस्येव प्राणस्य सर्वे देवा 
विभूतयः? ''एतस्य प्राणस्या- 
त्मभावं गच्छन्देवता अप्येति’ 
इत्युक्तम्‌ । सोऽयं देवताप्यय- 
लक्षणः परः पुरुषार्थः, एष 


मोक्षः । स चायं यथोक्तेन 


यहाँतक अपरब्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) 
विषयक विज्ञान ( उपासना ) के 
सहित कर्मका निरूपण समाप्त 
हुआ% । उस ज्ञानसहित कमेकी 
परा गतिका उक्थबिज्ञानके † द्वारा 
उपसंहार किया गया है । [ उस 
उपसंहारका मूलके वाक्योंद्वारा 
प्रदर्शन कराते हैं-] “ यह प्राण- 
संज्ञक सत्यत्रह्म है?” “यह एक देव 
है?? “सम्पूर्ण देव इस प्राणकी ही 
विभूतियाँ हैं ।॥!? “इस प्राणके 
तादात्यको प्राप्त होकर उपासक 
देवतामें लीन हो जाता है?”-ऐसा 
कहा गया । यह देवतामें ठय होना 
ही परम पुरुषार्थ है, यही मोक्ष है 
और वह यह ( देवताळ्यरूप मोक्ष ) 


$ ऐतरेय ब्राह्मणान्तर्गत द्वितीय आरण्यकके अध्याय ४) ५ और ६ कानाम 
ऐतरेयोपनिषदू है । इसमें केवल ब्रह्मविद्याका ही निरूपण किया गया है । इससे 
पूर्ववर्ती अध्यायोंमें अपर ब्रह्मकी उपासनाके सहित कर्मका वर्णन है। अतः इस 


वाक्यसे यहाँ उसका परामर्श किया है । 


न उक्थ प्राणको कहते हैं । अतः “वह उक्थ यानी प्राण में हूँ? ऐसी 
इढ़ भावनाके द्वारा उसीमें लय हो जाना “उक्थविशान" है । 
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ज्ञानकर्मससचयसाधनेन प्राप्तव्यो | इस ज्ञानकर्म समुचयरूप यथोक्त साधन- 


नातः परमस्तीत्येक्े प्रतिपन्नाः । 
तान्निराचिकीुरुत्तरं केवलात्म- 
ज्ञानविधानाथम्‌ आत्मा वा 
इदम्‌? इत्याद्याह । 


कथं पुनरकमसंबन्धिकेवला- 


प्रतिपाऽ- त्मविज्ञानविधानार्थ 
विचारः उत्तरो ग्रन्थ इति 
गम्यते ? 


अन्याथोनवगमात्‌ । तथा च 
पूर्वोक्तानां देवतानामग्न्यादीनां 
संसारित्वं दशायिष्यत्यशनाया- 
दिदोषवत्वेन “तमशनापिपा- 
साभ्यामन्ववाजत'? (१ । २ । १) 
इत्यादिना । अशनायादिमत्सवं 
संसार एव; परस्य तु ब्रह्मणो- 
ऽशनायाद्यत्ययश्रते ; । 

भवत्वेवं केवलात्मज्ञानं मोक्ष- 


समुचयबादिन साधनं न त्वत्रा- 
आक्षेपः कर्म्यवाधिक्रियते, 


से ही प्राप्त होने योग्य है; इससे परे 
और कुछ नहीं है--ऐसा कुछ 


लोग समझते हैं | उन [ समुच्चय- 


वादियोंके मत ] का निराकरण करने- 
की इच्छासे श्रुति केबल आत्म- 
विज्ञानका विधान करनेके छिये 
“आत्मा त्रा इदम्‌? इत्यादि ग्रन्थका 
उल्लेख करती है । 

पूर्व०-परन्तु यह कैसे ज्ञात होता 
है कि आगेका ग्रन्थ कर्मके सम्बन्ध- 
से रहित केवळ आत्मज्ञानका ही 
विधान करनेके लिये है : 

सिद्वान्ती-क्यांकि इससे [ ब्रह्म- 
ज्ञाने सिवा ] किसी और अर्थका 
ज्ञान नहीं होता । इसके सिवा श्रुति 
“उसे भूख और पिपासासे युक्त कर 
दिया” इत्यादि वाक्याँसे उन अग्नि 
आदि पूर्वोक्त देवताओंको क्षुधा आदि 
दोषोसे युक्त दिखलाते इए उनका 
संसारित्व भी प्रदर्शित करेगी । पर- 
ब्रह्म भूख-प्यास आदिसे अतीत है- 
ऐसी श्रुति होनेके कारण क्षुधा 
आदिसे युक्त तो सब-का-सब संसार 
ही है । 

पूर्व०-इस प्रकार केवळ आत्मज्ञान 
ही मोक्षका साधन भले ही हो; परन्तु 
उसमें केवल कर्मत्यागी पुरुषका ही 
अधिकार नहीं है, क्योंकि इस 
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विशेषाश्रवणात्‌ । अकमिण आश्र- 


म्यन्तरस्येहाश्रवणात्‌ । कमे च 
ब्रृहतीसहस्रक्षणं प्रस्तुत्यानन्तर- 
मेवात्मज्ञानं प्रारभ्यते । तसात्‌ 


कर्म्येवाधिक्रियते । 
न च कमीसंबभ्यात्मविज्ञानं 


पूववदन्त उपसंहारात्‌ । यथा 
कर्मसंबन्धिनः पुरुषस्य सयोत्मनः 
स्यावरजङ्गमादिसवंग्राण्यात्मत्व- 

मुक्त ब्राह्मणेन मन्त्रेण च “सूयं 
आत्मा” (ऋ सं० १।११५।१) 
इत्यादिना, तथेव 'एष ब्रह्मेष 
इन्द्र? (३ । १।३ ) इत्या- 
दयुपक्रम्य 


सवंप्राण्यात्मत्वम्‌ 


विषयमें कोई विशेष श्रुति नहीं हैः 
अर्थात्‌ किसी कमेत्यागी आश्रमान्तर- 
का यहाँ उल्लेख नहीं है। 
ओर ब्रहतीसहल्न नामक - क्मकी 
अवतारणाकर उसके अनन्तर ही 
आम्मज्ञानवा प्रारम्भ कर दिया है । 
अतः इसमें कर्मठ पुरुषका ही 
अधिकार है । 


इसके सिवा आत्मज्ञान कर्मसे 
सर्वथा असम्बद्ध भी नहीं है, क्योंकि 
यहाँ भी अन्तमें उसका पहले- 
हीके समान उपसंहार किया गया 
है । जिस प्रकार ब्राह्मणमन्त्रने 
“सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्चः” इस 
वाक्यद्वारा सूर्यके आत्मभावको प्राप्त 
हुए [ सूर्यसण्डलान्तर्वती | कमै- 
सम्बन्धी पुरुषको स्थावरजङ्गमादि 
सम्पूर्ण प्राणियोंका आत्मा बतलाया है 
उसी प्रकार श्रुति “एप ब्रह्लेष इन्द्र॑ः? 


| इत्यादि मन्त्रसे समस्त प्राणियोके 


आत्सखख्पत्वका उपक्रम कर उसका 


“यच्च खावरं सर्व ता्ञानेत्रम्‌' | ्यच्च स्थावर सर्व तठाक्ञानेत्रमर 
( ३।१। ३) इत्युपसंहरिष्यति । | यादि वाक्यद्वारा उपसंहार करेगी ।* 


१. सूर्य जङ्गम और स्थावरका आत्मा है । २. यह ब्रह्मा है; यह इन्द्र दै । 
३. जो कुछ खावर-जङ्गम है वह सब प्रज्ञा ( चेतन ) द्वारा प्रत्त होनेवाला है । 


# इस प्रकार जैसे पूर्वं अध्यायमें कर्मसम्बन्धी उपासनाका विषय होनेसे 
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' तथा च संहितोपनिषदि 
“एतं ह्योव बह्वृचा महत्युक्थे 
मीमांसन्ते”? ( ऐ० आ० ३।२। 
३ । १२) इत्यादिना कमेसंबन्धि- 
त्वमुक्त्वा “सर्वेषु भूतेष्वेतमेव 
ब्रह्मेत्याचक्षते” इत्युपसंहरति । 
तथा तस्येव “'योऽयमश्चरीरः 


ग्रक्षात्मा” इत्युक्तस्य “यश्चासा- 
वादित्य एकमेव तदिति विद्यात्‌” 
इत्येकत्वशुक्तम्‌ । इहापि “कोऽय- 
मात्मा” ( ३।१। १) इत्युपक्रम्य 
ग्रज्ञास्मत्वमेव परज्ञानं ब्रह्म (३. 
१। ३ )इति दशेयिष्यति । तखा- 
ज्ञाकमसंबन्ध्यात्मज्ञानम्‌ । 
पुनरुक्त्यानथक्यमिति चेत्‌ । 


कथम्‌ ? “प्राणो वा अहमस्म्युषे” 


इत्यादित्राह्मणेन “सखये आत्मा” 


इसी प्रकार संहितोपनिषद्में भी 
“इसीको बहबूच ( ऋग्वेदी ) बृहती- 
सहस्र नामक सत्रमें विचारते हे?! 
इत्यादि श्रुतिसे उसका कर्मसम्बन्वित्व 
प्रतिपादन कर “सम्पूर्ण मूतोंमे 
इसीको “ब्रहम? ऐसा कहते हैं? इस 
प्रकार उपसंहार किया है। तथा 
“जो यह अशरीरी चेतन आत्मा 
है? इस प्रकार बतलाये हुए उस 
आत्माका ही “जो यह सूर्यके 
अन्तर्गत है वह एक ही है--ऐसा 
जाने?” इस वाक्यद्वारा एकत्व प्रति- 
पादन किया है । तया यहाँ ( इस 
उपनिषदूमे ) भी “यह आत्मा कौन 
है”? इस प्रकार उपक्रम कर “प्रज्ञान 
ब्रह्म है” इस वाक्यसे इसका प्रज्ञा- 
स्वख्पत्व ही प्रदर्शित करेंगे | अतः 
आत्मज्ञान कर्मत्यागसे संबन्ध नहीं 
रखता । 

यदि कहो कि पुनरुक्ति होनेके 
कारण तो यह प्रकरण व्यर्थ ही है;% 
किस प्रकार [व्यर्थ है सो बतळाते है-] 
“द ऋषे ! मैं निश्चय प्राण ही हूँ?” 
इत्यादि ब्राह्मणसे तथा ““सूय आत्मा है?? 


अन्तमं उपास्यका सत्रास्मत्व प्रतिपादन किया है उसी प्रकार इस अध्यायमें “एष 
ब्रह्मा)? इत्यादि वाक्योंसे बतलाया गया है । अतः जिस प्रकार बह देवताशान 
कर्मसम्बन्धी था उसी प्रकार यह आत्मज्ञान भी कर्मसम्बन्धो ही है--ऐसा अनुमान 


होता है । 


# क्योंकि कर्मका तो पहले ही निरूपण किया जा चुका है । 
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इति मन्त्रेण च न ¦ | इत्यादि मन्त्रद्वारा निश्चित किये 
“आत्मा वा इदम्‌? इत्यादि- | अत्माका “यह आत्मा कौन है? 


णेन “को »(३। १ इस प्रकार प्रश्‍न करके “| पहले ] 
त्राह्माणन “ काञ्यमात्मा”(२ । १। | यह सब आत्मा ही [ था]? 
१) इति प्रश्नपूवेकं पुननिर्धारणं 


इस प्रकार निश्चय करना पुनरुक्ति 
और निरथंक ही है-....यदि कोई ऐसा 
कहे तो उसका यह कथन ठीक नहीं, 
क्योंकि उसीके किसी अन्य विशेष 
भरका निश्चय करनेके लिये होनेसे 
इसमें पुनरुक्तिका दोष नहीं है । 


वह किस प्रकार दोषयुक्त नहीं है 
[सो बतळाते हैं--] उस कर्मसम्बन्धी 
आत्माके ही जगतूकी रचना, पाळन 
और संहार आदि विशेष धमका 
निर्धारण करनेके लिये किंवा केवल 
उसकी उपासनाके [ निरूपणके ] ढिये 
[ इस प्रकारकी पुनरुक्तिं सदोष 
नहीं है ] अथवा यों समझो कि 
कर्मका निरूपण करते समय विधान 
न करनेके कारण कर्मी आत्माकी 
उपासना कमको छोड़कर प्राप्त 
नहीं होती थी; अतः “आत्मा बा 
इदमग्रे? आदि प्रन्थसमूह यह 
बतळानेके लिये ही है कि केबल 
आत्मा भी उपासनीय है । भेद और 
अभेदरूपसे उपास्य होनेके कारण 
एक ही आत्मा कर्मके विषयमें 


पुनरुक्तमनथक्रमिति चेत्‌, न; 

तस्येव धर्मान्तरविशेषनिधोर- 
ष 

णाथत्वान्न पुनरुक्ततादोषः । 
कथम्‌ ¦ तस्येव कर्मसंघन्धिनो 


जगत्सृष्टिस्यितिसंहारादिध्मवि- 
शेषनिर्थारणार्थत्वात्‌ केबलोपा- 
स्त्यथेखाद्वा । अथवा आतस्मे- 
© 
त्यादिपरो ग्रन्थसन्दभ आत्मनः 
कर्मिण, कमणोऽन्यत्रोपासना- 
प्राप्ती कमंप्रस्तावेऽविहितत्वात्के- 
वलोऽप्यात्मोपास्य इत्येवमर्थः । 


मेदामेदोपासत्वाडक एवात्मा 


खण्ड १ ] 


शाङ्गरभाष्यार्थं 


२५ 


Sis lie he, ie Sis wie Sins kis डी कलक, ake afi जिळ, 


कर्मविषये भेददष्टिभाक, स एवा- 
कर्मकालेऽमेदेनाप्युपास्य इत्येव- 
मपुनरुक्तता । 

“विद्यां चाविद्यां च थस्तद्वेदो- 

«सह । अविद्यया मत्यु तीत्वो 
विद्ययासृतमश्नुते” (३० उ० ११) 
इति, “कुबन्नेवेह कर्माणि जिजी- 
विषेच्छतशसमाः” (है० उ० २) 
इति च वाजिनाम्‌ । न च वर्ष- 
शतात्परमायुमतर्यानाम्‌ । येन 
_ कर्मेपरित्यागेनात्मानश्चपासीत . । 
दर्सितं च “तावन्ति पुरुषा- 
युषोऽह्वां सहस्राणि भवन्ति’ 
इति । वर्षशतं चायुः कमंणेव 
व्याप्तम्‌ । दर्शितश्व मन्त्रः “कुवे- 
न्नेवेह कर्माणि” इत्यादिः । 


भेददष्टिसे युक्त है और वही कमे- 
दृष्टिको छोड़ देनेके समय अमेद- 
खूपसे भी उपासनीय है-इस प्रकार 
यह अपुनरुक्ति ही है । 

“जो पुरुष विद्या ( उपासना ) 
और अविद्या ( कर्भ ) इन दोर्नोको 
साथ-साथ जानता है वह अविद्यासे 
मुत्युको पार करके विद्यासे अमरत्व 
प्रास कर लेता है” तथा “इस 
लोकमें ' कर्म करता हुआ ही सौ 
वर्षतक जीवित रहनेकी इच्छा करे? 
-ऐसा [ झशोपनिषदूमें ] बाजसनेयी 
शाखावाढांका कथन है । मनुष्योंकी 
परमायु भी सौ वर्षसे अधिक नहीं 
हे, जिससे कि वह कर्मपरित्याग- 
द्वारा आत्माकी उपासना कर सके । 
''पुरुषकी आयुके इतने ( छत्तीस ) 
ही# सहस्र दिन होते हैं? ऐसा 
[ इस ऐतरेयारण्यकमें ही ] दिख- 
छाया मी गया है। और वह सौ 
वर्षकी आयु कर्मसे ही व्याप्त है; 
इसके लिये “कुर्वन्नेवेह कर्माणि’? 
इत्यादि मन्त्र पहले दिखळाया ही है। 


# ऐतरेय आरण्यकमें छत्तीस-छत्तीस अक्षरके एक सहस बृहतीछन्द हैं । 
अतः उसमें कुल छत्तीस सहल अक्षर हुए | इतने ही दिन मनुष्यकी परमायुमें 


होते हैं । 


1 इससे यह नहीं समझना चाहिये कि दशरथादिके समान जो सो वर्षसे 
भी अधिक जीवित रहनेवाले पुरुष हैं वे तो सौ वर्षसे ऊपर जानेपर कर्मत्याग 
कर ही सकते हैं । उनके लिये भी आगेकी श्रुतियाँ जीवनपर्यन्त कर्मानुष्ठानकी 


आवश्यकता बतलाती हैं । 
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तथा ““यावज्जीवमग्निहोत्रं जुहोति’? 
“यावजीवं दरशपूर्णमासाभ्यां 
यजेत’? 


यज्ञपात्रेद हन्ति 


इत्याद्या । “तं 


इति च । 
ऋणत्रयश्रृतेश्च । तत्र पारित्रा- 


ज्यादि शास्र “व्युत्थायाथ 


मिक्षाचयं चरन्ति” ( बृ० उ० 


३॥५। १, ४। ४। २२) इति 
आत्मज्ञानस्तुतिपरोञ्थबादः । 


अनधिकुतार्थो वा। ' | 
न; परमाथविज्ञाने फलादशने 


क्रियानुपपत्तेः । य- 
आक्षे पनिरासः 
दुक्त फरसिंण आत्म- 


ज्ञानं कर्मेसंबन्धि च 


| 


इत्यादि तन्न । परं ह्याप्कामं 


सर्वंसंसारदोषबर्जित॑ . ब्रक्षाहम- 


सीत्यात्मत्वेन विज्ञाने, कृतेन 


कतेव्येन वा प्रयोजनमात्मनो- 


ऐसा ही £ध्यावजीवन अम्निद्योत्र 
करता है? “जीवनपर्यन्त दशै- 
पूर्णमाससे यजन करे” इत्यादि 
तथा [ बृद्धावस्थामें भी कर्मत्यागका 
निषेध सूचित करनेवाली ] ““उस- 
को [ मरनेके अनन्तर ] यञ्ञपात्रोंके 
सहित जलाते हैं? इत्यादि श्रुतियांसे 
और ऋणत्रयकी सूचना देनेवाली 
श्रुतियोसे सिद्ध होता हे । श्रृतिमें 
जो “५[ यतिजन ] सर्वस परित्याग 
करके भिक्षाटन किया करते. हैं!” 
इत्यादि संन्पाससम्बन्धी शास्त्र है 
वह आत्मज्ञानकी स्तुति करनेवाला 
अर्थवाद्‌ हैं । अथवा जिसे कर्मका | 
अधिकार नहीं है उसके लिये है । 
सिद्धान्ती-एऐसा कहना ठीक 
नहीं, क्योकि उस परमार्थ-आत्म- 
तत्तका ज्ञान हो जानेपर क्रियाका 
कोई फल नहीं देखा जाता; इसलिये 
क्रिया नहीं हो सकती । तुमने 
जो कहा कि आत्मज्ञान कर्मीको ही 
होता है और वह कमसे सम्बन्ध 
रखनेवाळा है, सो ठीक नहीं | 
“सम्पूर्ण सांसारिक दोषोंसे रहित 
पूर्णकाम ब्रहम मैं हूँ? इस प्रकार ब्रह्मका 
आव्ममावसे ज्ञान हो जानेपर कर्म- 
फलको न देखनेके कारण कृत 
अथवा कतेब्यसे अपना कोई प्रयोजन 
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ऽपञ्यतः फलादश ने क्रिया नोप- 
पद्यते । 


फलादर्शनेऽपि | 
न्ना करोतीति चेन्न 
त्मदशिनो ' 
नियोगाविषयत्वम्‌ नियोगाविषयात्म- 
` दशनात्‌ । ष्टयोग- 
मनिष्टवियोगं चात्मनः प्रयोजनं 
पञ्यस्तदुपायार्थी यो भवति स 
नियोगस्य विषयो इष्टो लोके । 
न तु तद्विपरीतनियोगाविषय- 
अह्मात्मत्बदर्शी । 
्र्मात्मत्वद्ञ्यपि संस्वेन्नि- 


ha 


युज्येत नियोगाविषयोऽपि सन्न 


९ 


कश्चिन्न नियुक्त इति सवं कमं 
सर्वेण सर्वदा कर्तव्य प्राप्नोति । 
तच्चानिष्टम्‌ । न च स नियोक्तुं 
शक्यते केनचित्‌; आम्ना- 


यस्यापि तत्प्रभवत्वात्‌ । न हि 
ऐ० 3० ९-- 
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| न देखनेवाले पुरुषसे कोई क्रिया 


नहीं हो सकती । 


यदि कहो कि फळ दिखायी न 
देनेपर भी शात्राज्ञ होनेके कारण 
वह कर्म करता - ही है तो. ऐसा 
कहना उचित नहीं; क्योंकि वह 
रास्राज्ञाके अविषयभूत आत्माका 
दर्शन कर लेता है । जो पुरुष अपना 
इश्रासि और अनिष्टपरिहाररूप 
प्रयोजन देखकर उसके उपायका 
अर्थी होता है, छोकमें वही [ बिधि- 
निपष्नेधरूप ] नियोगका विषय होता 
देखा गया है; उसके विपरीत 
नियोगके अत्रिषयमूत ब्रह्ममें आत्मत्व- 
का दर्शन करनेवाला पुरुष नियोग- 
का विषय होता नहीं देखा जाता । 


यदि ब्रह्मात्मल-दर्शन करनेवाला 
पुरुष नियोगका अविषय होनेपर 
भी शाक्षसे नियुक्त हो तो कोई 
नियुक्त न होनेवाला तो रहा ही 
नहीं । इससे यही प्राप्त होता है कि 
सबको सर्वदा सम्पूर्ण कम करते 
रहना चाहिये | किन्तु यह अभीष्ट 
नहीं है । वह ( आत्मदर्शी ) तो 
किसीसे भी नियोजित नहीं हो 
सकता, क्योंकि शास्त्र भी उसीसे 
उत्पन्न हुआ है । अपने विज्ञानसे 
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खविज्ञानांत्येम वचसा स्वयं 
निःज्यते । नापि बहुवित्खा- 
म्यविवेकिना भृत्येन । 


आम्नायस्य नित्यत्वे सति 
लाहव्ळ्श तसर्वान्प्रति नियोक्तुत्व- 
साम्यमिति चेन्न उक्तदोषात्‌ । 
तथापि सवेण सवेदा सबमविशिष्ट 
कमे कर्तव्यमित्युक्तो दोषोऽप्य- 
परिहाय एव. । 
तदपि शास्त्रेण विधीयत 
' इति चेद्‌ यथा कर्मे- 


शास्त्रस्य विरुड्धार्थ- 
७ he 
बोथकत्वाचुपपत्तिः कतन्यता शास्त्रण 


कृता तथा तदप्या- 
त्मज्ञानं तस्येव कर्मिण; शाख्नेण 
विधीयत इति चेत्‌, न; विरुद्धा- 
थेबोधकत्वानुपपत्तेः । न झेक 
सिन्कृताकृतसंबन्धित्वं तंद्विपरी- 
तत्वं च बोधयितुं शक्यम्‌, 


~ _ ०, 
-रोतोष्णताभिवाऱे । 


उत्पन्न हुए वचनसे ही कोई खयं 
नियुक्त नहीं हो सकता और न 
बहुज्ञ सामी ही अपने अल्पन्न सेवक- 
से नियुक्त हो सकता है । 


यदि कहो कि नित्य होनेके 
कारण वेदका नियोक्तृल-सामर्थ्य 
स्रतन्त्रतापूर्वक सबके प्रति है, तो 
उपयुक्त दोषके कारण ऐसा कहना 
ठीक नहीं । ऐसी अवस्थामें भी 
'सबको सब कम समानरूपसे 
करने चाहिये?-यह ऊपर बतलाया 
हुआ दोष अपरिट्दाय ही रहता है । 


यदि कहो कि उसका विधान 
भी शाखने ही किया है अर्थात्‌ 
जिस प्रकार शाने कर्मकी 
कर्तव्यता बतलायी है उसी प्रकार 
उस कर्मीके लिये ही उस आत्मज्ञान- 
का भी राखने ही विधान किया है 
तो ऐसा कहना भी उचित नहीं; 
क्योकि उसका बिरुद्ध-अर्थ-बोधकत्व 
सम्भब नहीं है । अभिकी शीतलता 
और उष्णताके समान एक ही 
शाख्नमें पाप-पुण्यके सम्बन्धित और 
उसके विपरीतत्वका बोध कराना- 
[ ये दोनों विरुद्धघर्म ] सम्भव 
नहीं हैं । 
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न चेष्टयोगचिकीषो आत्म- 


नोऽनिष्टवियोग चिकी 


सिडवस्तुनः पौ च शास्रकृता, 
शाखाबोध्यत्वम्‌ 


सबंप्राणिनां तदशे- 
नात्‌ । शाख्रकृतं चेत्तदुमयं गोपा- 
लादीनां न इश्येत, अशास्रज्ञवा- 
तेषाम्‌ । यद्धि स्वतोऽप्रा 
तच्छास्त्रेण बोधयितव्यम्‌ । तच्चे- 
त्कृतकर्तव्यताविरोध्यात्मज्ञानं 
शास्त्रेण कृतम्‌, कथं तद्विरुद्धां 
कतंव्यतां पुनरुत्पादयेच्छीतता- 
मिवाग्नो तम इव च मानो । 


न बोधयत्येवेति चेन्न, “स 
म आस्मेति विद्यात्‌” ( को० उ० 
३ । ९)““्रज्ञानं ब्रह्म’(३।१।३) 
इति चोपसंहारात्‌ । “तदात्मा- 
नमेवावेत्‌” ( ब्र उ० १ । ४। 
९) “तत्व्मासे” ( छा० उ० 
६ । ८-१६ ) इत्येबमादिवा- 


क्यानां तत्परत्वात्‌ । उत्पन्नस्य 


इसके सिवा अपनी इष्टवस्तुके. 
संयोगकी इच्छा तथा अनिष्ट पदार्थके 
परित्यागकी अभिलाषा भी रझाख- 
जनित नहीं है; क्योंकि यह सभी 
प्राणियामें [ खभावसे ही ] देखी 
जाती है | यदि शाख्रजनित होतीं 
तो ये दोनों इच्छाएँ ग्वाळे आदिमे 
दिखायी न देतां; क्योंकि वे अशाक्रज्ञ 
होते हैं | जो बस्तु स्त्रतः प्राप्त नहीं 
होती बढी शाखद्वारा बोद्धव्य होती 
है । इस प्रकार यदि शाख्नने कृत 
और कर्तव्यताके विरोधी आत्मज्ञान- 
का उपदेश किया है तो फिर वह 
अग्निम शीतलताके समान तथा 
सूर्यमें अन्धकारके समान उसकी 
विरुद्ध कतव्यताको किस प्रकार 
उत्पन्न करेगा ? | 


यदि कहो कि बह ऐसा बोध 
कराता ही नहीं है तो ऐसा कथन 
भी ठीक नहीं, क्योंकि “बह्‌ मेरा 
आत्मा है-ऐसा जाने? तथा “प्रज्ञान 
ही ब्रह्म है”? इस प्रकार उपसंहार 
किया गया है, तथा “उस ( जीव- 
रूपसे अवस्थित ब्रह्म ) ने अपनेकोः 
ही जाना”? “वह तू ही. है?! । 
इत्यादि वाक्य मी आत्मज्ञानपरक 
ही हैं। उत्पन्न हुआ त्रह्मामविज्ञान 
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च॒ ब गात्मनिज्ञानस्याबाच्यमान- | भी बाधित होने योग्य न द्वोनेके 


खान्ाजुत्पन्न आन्तं वेति शक्यं 
वक्तुम्‌ । 

` त्यागेऽपि 

तुल्यत्वमिति 


प्रयोजनाभावस्य 


चे 
। प्रयोजनाभावे त्‌ 


संन्यासस्य “ाकूतेनेह कथन’ 
स्वतःसिद्धत्वम्‌ 


( गीता ३ । १८) 
इति स्मृतेः, य आहुर्विदित्वा 
ग्र व्युत्थानमेव झुर्यादिति 
तेषामप्येष समानो दोषः प्रयो- 
जनाभाव इति चेन्न; अक्रिया- 
मात्रत्वाद्‌ व्युत्थानस्थ । अविद्या- 
निमित्तो हि प्रयोजनस्य भाषो न 


वस्तुधर्मः सर्वश्राणिनां तदशेनात्‌ । 
प्रयोजनतूष्णया च प्रेयमाणस्य 
वाङ्गनःकायेः प्रवृत्तिदशनात्‌ । 
“सोऽकामयत जाया मे स्यात” 
`( श्रुः उ० ११ | ४ । १७ ) 
इत्यादिना पृत्रवित्तादि पाङ्क- 
रक्षणं काम्यमेवेति “उभे ह्यते 


# प्रयोजन तो क्रियाके लिये अपेक्षित होता 
व्युत्थानके लिये किसी प्रयोजनकी अपेक्षा नहीं है । 


कारण अनुत्पन्न या श्रान्तिजनित 
नहीं कहा जा सकता । 

यंदि कहो कि “उसे इस छोकमें 
अक्कत ( कमेत्याग ) से मी कोई 
प्रयोजन नहीं है? इस स्मृतिके 
अनुसार बोधवानूको त्याग करनेमें 
भी प्रयोजनामावकी समानता ही 
है; अर्थात्‌ जो लोग कहते हैं कि 
ब्रह्यमो जानकर व्युत्यान ( कर्म- 
त्याग ) ही करना चाहिये उनके 
लिये भी यह प्रयोजनाभावरूप दोष 
समान ही है, तो उनका यह कथन 
ठीक नहीं; क्योंकि व्युत्थान तो 
अक्रिया ही है # । प्रयोजनका 
भाव तो अविद्याके कारण रहता है । 
वह वस्तुका धमे नहीं है, क्योंकि 
यह बात समी प्राणियोमें देखी 
जाती है; अर्थात्‌ प्रयोजनकी तृष्णा- 
से प्रेरित होते इए ग्राणियोंकी वाणी 
मन ओर रारीरद्वारा प्रबृत्ति होती देखी 
गयी है तथा वाजसनेयी ब्राह्मणमें 
भी “उस ( आदिपुरुष ) ने इच्छा 
की कि मेरे पत्नी हो? इत्यादि कथनके 
द्वारा “ये दोनों ( साध्य-साधनरूप ) 
है; इसलिये अक्रियारूप 
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एषणे एव” ( बृ उ० ३।५। १; 
७।४। २२ ) इति वाजसनेयि- 


ब्राह्मणे$्वघारणात्‌ । 
अविद्याक्रामदोषनिमित्ताया 
वाद्यनःकायप्रवृत्ते! पाङ्कलक्ष- 


णाया विदुषोऽविद्यादिदोषाभा- 
वादनुपपत्ते) क्रियाभावमात्रं 
व्युत्थानम्‌, न तु यागादिवदनु- 
ष्ठेयरूपं भावात्मकम्‌ 
विद्यावत्पुरुषधमं इति न प्रयो- 
जनमन्वेष्व्यस्‌ । न हि तमसि 
रबृत्तस्योदित आलोके यहतें- 
पङ्ककण्टकाद्यपतनं तत्किप्रयो- 
जनमिति ्रश्नाहेम्‌ । 

व्युत्थानं तद्यथेप्रापत्वान्न 


कामाभावे चोदनाहँमिति गा- 
आत्मश्स्यापि हंस्थ्ये चेत्परं त्रह्म- 


गाह स्थ्यानुपपत्तिः विज्ञानं जात तत्रै- | 


एषणाएँ ही है” इस निश्चयके अनुसार 
यही ज्ञात होता है कि पुत्र-वित्तादि 
पाङक्तळक्षण% कमे काम्य ही है | 

अतः विद्वानके अविद्या आदि 
दोषोंका अभाव हो जानेके कारण 
अविद्या एवं कामनारूप दोषसे 
होनेवाळी मन, वाणी और शरीरकी 
पाडक्तरूपा प्रदृत्ति उत्पन्न नहीं 
है; इसलिये च्युत्थान क्रियाका 
अभावमात्र है, वह यागादिके 
समान अनुष्ठेयरूप और भावात्मक 


तच | नहीं है | वह तो विद्यावान्‌ पुरुषका 


धर्म ही है; अतः उसके लिये 
किसी प्रयोजनका अन्वेषण करनेकी 
आवश्यकता नहीं है । अन्धकारमें 
प्रवृत्त होनेवाला पुरुष यदि प्रकाशके 
उदित होनेपर गड्ढे, कीचड़ और 
काँटे आदिमें नहीं गिस्ता तो 
“स ( उसके न गिरने ) का क्या 
प्रयोजन है % ऐसा प्रश्‍न नहीं किया 
जा सकता । 

तब तो खभावत: प्राप्त होनेके 
कारण व्युत्यान चोदना ( विधिवाक्य ) 
का विषय नहीं है । इसपर यदि 
कहो कि यदि किसीको गृहस्थाश्रम्मे 
ही परन्रझका ज्ञान हो जाय तो उसे 


, $ पंक्ति छन्द पाँच अक्षरका होता हे । उससे सद्दशता होनेके कारण जिस 
कर्ममें पत्नी, पुत्र, दैववित्त, मानुषवित्त और कर्म इन पाँच साधनोंका योग होता 


है वह पाङक्त कर्म कहलाता है । 
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वास्त्वङुर्वत आसनं न ततोऽन्यत्र 
गासनमिति चेन्न, कामप्रयुक्तत्वा- 
-द्वाइस्थ्यस्य; “एतावान्वे काम!” 
(बृ०उ०१।४॥१७)इति “उभे 
ह्येते एषणे एव” (बू० उ० ३।५। 
१५४ | ४ । २२) इत्यवधार- 
णात्‌ । कामनिमित्तपुत्रवित्तादि- 
संबन्धनियमाभावमात्रै न हि 
ततोऽन्यत्र गमनं व्युत्थान- 
युच्यते । अतो न गाईस्थ्य एवा- 
कुवेत आसनक्ुत्पन्नविद्यस्य । 
एतेन गुरुशुशरषातपसोरच्यः ति- 
पत्तिर्विदृषः सिद्धा | 
अत्र केचिद्‌ गृहखा भिक्षा- 


टनादिभयात्परिभ- 
वाच्च त्रस्यमानाः 
क्ष्मदृष्टितां दशेयन्त उत्तरमाहुः 
भिक्षोरपि भिक्षाटनादिनियम- 
दञचनादेहधारणमात्रार्थिनो गृह- 


गुहस्थानामाक्षेपः 


उस आश्रममें ही कुछ न करते इए 
बैठा रहना चाहिये, वहाँसे कहीं 
अन्यत्र नहीं जाना चाहिये, तो 
ऐसा कहना उचित नहीं; क्योंकि 
८ इतनी ही कामना है?” “ये दोनों 
एषणाएँ ही हैं?” इत्यादि वार्क्योसे 
निश्चित किया .जानेके कारण 
गृहस्थाश्रम तो कामनासे ही प्रयुक्त 
है । कामनाके निमित्तभूत पुत्र- 
वित्तादिके ` सम्बन्धके नियमका 
अभावमात्र ही '्युत्थान' है; 
उनके पाससे कहीं अन्यत्र चला 
जाना “व्युत्यान? नहीं कहा जाता । 
अतः जिसे ज्ञान उत्पन हुआ है 
उसके लिये कुछ न करते हुए 
गृहस्थाश्रममें ही स्थित रहना सम्भव 
नहीं है । इससे विद्वान्‌के लिये 
गुरुशुश्रषा और तपस्याकी भी 
अनुपपत्ति सिद्ध होती है । 


इस विषयमे कोई-कोई गृहस्थ 
पुरुष मिक्षाटनादिके भय और 
तिरस्कारसे डरनेके कारण अपनी 
सूक्ष्मदरिता प्रकट करते हुए उत्तर 
देते हैं “केवल. देहृधारणमात्रके 
इच्छुक भिक्षुके लिये भी मिक्षाटनादि- 
का नियम देखा जाता है; अतः 
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स्थस्यापि साष्यसाधनेषणोभयवि- 
निर्मुक्तय देहमात्रघारणाथमश- 
नाच्छादनमात्रभुपजीवतो गृह 


एवास्त्वासनमिति । 
न, खग्हविशेषपरिंग्रहनियमस्य 


कामम्रयुक्तत्वादि 
तयुक्तोत्तरमेतत्‌ । ख- 


गृहविशेषपरिग्रहामावे च शरीर- 


धारणसात्रप्रयुक्ताशनाच्छादना- 


थिन; स्वपरिग्रहविशेषाभावेऽथा- 
ड्विक्लुकत्वमेव । 
शुरीरघारणार्थायां भिक्षाट- 


नादिप्रवृत्तो यथा 
नियमो भिक्षोः शो- 


चादौ च, तथा शृहिणोऽपि 
विदुषोऽकामिनोऽस्तु नित्यकमंसु 
नियमेन प्रबृत्तिर्याबज्जीवादिश्चुति- 
नियुक्तत्वात्‌ प्रत्यवायपरिहारा- 
येति । 


तस्य नि 


विद्वन्न्यास- 
विचार ड 


क... VOR 


उतान्नयार | विषयत्वेन 


[ पुत्र-वित्तादि ] साध्य और [ कमै- 
उपासना आदि ] साधन दोर्नाकी 
एघणाआंसे मुक्त हुए केवल देह- 
धारणके लिये भोजनाच्छादनमात्रसे 
निर्वाह करनेवाळे गृहस्थको भी 
धरदीमें रहना चाहिये । 

परन्तु उनका ऐसा कहना ठीक 
नहीं । क्योंकि अपने गृहविशेषके 
परिग्रहका नियम कामनाप्रयुक्त ही 
है-इस प्रकार इसका उत्तर पहले दिया 
ही जा चुका है । और अपने गृह- 
विशेषके परिग्रहका अमाव होनेपर 
तो केवळ रारीरधारणमात्रके लिये 
भोजनाच्छादनकी इच्छा करनेवाले 
पुरुषको अपने परिग्रह-विरेषका 
अमाव होनेके कारण खतः भिक्षुत्व 
ही प्राप्त हो जाता है | 

जिस प्रकार मिक्षुके लिये शरीर- 
रक्षामें उपयोगी मिक्षाटनादिकी 
प्रबृत्ति एवं शौचादिका नियम है 
उसी प्रकार विद्वान्‌ और निष्काम 
गृहस्थको मी 'यावज्जीवादि? श्रुतिसे 
नियुक्त होनेके कारण प्रत्यवायकी 
निवृत्तिके लिये नित्यकरमॉर्मे नियमसे 
प्रबृत्ति हो सकती है [ऐसा 
यदि कोई कहे तो] इस कथनका 
तो पहले ही प्रतिवाद किया जा 
चुका है; क्योंकि नियोगका 
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[ अध्याय १ 


RRs Ss आड, wis kiss was afi ofS she «नट? wi जार. 


विदुषः प्रत्युक्तमशक्यनियोज्य- 
त्वाच्चेति । 
यावज्जीवादिनित्यचो 


क्यमिति चेत्‌ ? 
न, अविद्वद्विषयत्वेनार्थव- 
चात्‌ । यत्त भिक्षोः शरीरधार- 


दनानर्थ- 


णमात्रप्रवृत्तस्थ प्रत्तेनियतत्व॑ 
तत्यरइत्तेने प्रयोजकम्‌ । आचमन- 
वृत्तस्य पिपासापगमवन्नान्यप्र- 
योजना्थेत्वमवगम्यते । न चा- 
होत्रादीनां तददर्थप्राप्तप्रवृत्ति- 


नियतत्वोपपत्तिः । 
७ का च्छ 
अथप्राप्तप्रव्नत्तिनियमो5पि प्र- 


योजनाभावेऽनुपपन्न एवेति चेत? 
: न, तन्नियमस्य पूवंग्रवृत्ति- 


सिद्धत्वाततदतिक्रमे यलगौरवात्‌ । 


अतिषय होनेके कारण. विद्वान्‌ 
नियुक्त नहीं किया जा सकता । 

पूर्व०-तब तो “यावजीवन 
अग्निहोत्र करे? इत्यादि नित्य विधिकी 
व्यर्थता ही सिद्ध होतीहै। 

पिद्धान्ती-नहीं, ` अविद्वान्‌- 
विषयक होनेके कारण वद्द सार्थक, 
है । केवळ शरीरधारणमात्रके लिये 
भिक्षाटनादिमे प्रवृत्त हुए यतिकी 
प्रवृत्तिका जो नियतत्व है वह 
प्रवृत्तिका प्रयोजक नहीं है । 
आचमनमें प्रवृत्त हुए पुरुषकी 
पिपासानिदृत्तिके समान उसके 
मिक्षाटनादिका [ क्षुधानिवृत्ति आदि- 
के सिवा ] कोई अन्य प्रयोजन नहीं 
समझा जाता । परन्तु इसके समान 
अग्निहोत्रादि कर्मोका खत: प्राप्त 
प्रवृत्तिको नियत करना नहीं माना 
जा सकता ।* 


पूर्व०-परन्तु प्रयोजनका अभाव 
हो जानेपर तो खतप्राप्त प्रवृत्तिका 
नियम भी व्यर्थ ही है ! 

पिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि यह 
[ भिक्षाटनादिका ] नियम पूवप्रवृत्तिसे 
सिद्ध होनेके कारण उसके उन्‍्छङ्कनमें | 
अधिक प्रयव्नकी आवश्यकता है । 


# क्योंकि वे तो-स्वर्गादिकी कामनासे ही किये जाते हैं उनकी प्रवृत्ति 


स्वाभाविक नहीं है। 
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अर्थपराप्तस व्युत्थानस्य पुनर्व- 
चनाउिदुप; कर्तव्यत्वापपत्तिः । 
अविदृषापि सुसुक्षूणा पारि- 
रिद बज्यै कर्तव्यमेव । 
-संन्यासविषानमतृथृः च्‌ “'शान्तो 
दान्तः” (ब उ० ४ । ४ | 
२३ ) इत्यादिवचनं प्रमाणम्‌ । 
शमदमादीनां चात्मदर्शनसाध- 
नानामन्याश्रमेष्वनुपपत्तेः । “अ- 
त्याश्नमिभ्यः परमं पबित्र प्रोवाच 
सम्यशृपिसंघजुडस्‌’ (६ | २१) 
इति च ब्वेताश्वतरे विज्ञायते । “न 
कमणः न प्रजया धनेन त्यागेनैके 
अमृतत्वमानशुः” ( केवल्य २) 
इति च केवल्यश्रुतिः । “ज्ञात्वा 
नेष्कम्येमाचरेत्‌” इति च स्मृतेः । 
“ब्रह्माश्रमपदे वसेत्‌” इति च 


2 3 € जया: 5! 
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और खमावतः प्राप्त व्युत्यानका 
[ “व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं चरन्ति” 
आदि वार्क्योसे ] पुनः विधान किया 
गया है, इसलिये विद्वान्‌ मुमुक्षुके लिये 
उसकी कर्तव्यता उचित ही है। जिस 
मुमुक्षुको ज्ञान प्राप्त नहीं हुआ है 
उसे भी संन्यास करना ही चाहिये । 
इस विषयमें ““शान्तो दान्त उपरत- 
स्तितिक्षुः” आदि, वचन प्रमाण हैं । 
तथा आत्मदर्शनके साधन शम- 
दमादिका अन्य आश्रमामें होना 
सम्भव भी नहीं है, जैसा कि /“मन्त्रद्रश 
क्रषियोंद्वारा भळीप्रकार सेवित उस 
परम पवित्र तत्वका परमहंसांको 
उपदेश किया” इत्यादि मन्त्रोसे 
सतेताइ्रतरोपनिषदूमें बतलाया गया 
है, तथा “कर्मसे, प्रजासे अथवा 
धनसे नहीं बल्कि त्यागसे ही किन्हीं- 
किन्हींने अमरत्व प्राप्त किया है? 
ऐसी कैवल्योपनिषद्की श्रुति भी 
है । और “ज्ञान प्राप्तकर नैष्कम्यका 
आचरण करे” इस स्थृतिसे भी यही 
सिद्ध होता है | “ब्रह्माश्रमपदे बसेत्‌? 
इस स्थृतिके अनुसार ज्ञानप्राप्तिके 


१. ब्रह्माश्रम [ अर्थात्‌ जह्मज्ञानके साधनभूत संन्यासाश्रम ] में निवास करे । 
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ऐतरेयोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 
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ब्रह्वाचर्यादिविद्यासाधनानां 
साकल्येनात्याशरसिपूपपत्ते्गाहि- 
स्थ्येऽसंमवात्‌ । न चासंपन्नं साधनं 
कस्यचिदर्थस्य साधनायालस्‌ । 
यदविज्ञानोपयोगीनि च गाहेस्थ्या- 
श्रमकर्माणि तेषां परमफलसुप- 
संहतं देवताप्ययलक्षणं संसार- 
विषयमेब । यदि किण एव 
परमात्मविज्ञानमभविष्यत्‌ संसा- 
रविषयस्येवे फल्य्योपसंहारो 
नोपापत्स्यत्‌ । 


अङ्गफलं तदिति चेन्न ति- 
देवताप्यवस्य 
शानाजलनिरासः त्वादात्मविद्याया। । 
निराकृतसर्वनामरूपकमेपरमार्था- 
त्मवस्तुविषयं ज्ञानममृतत्वसा- 
घनम्‌ । गुणफलसंबन्धे हि नि 
राक्रतसर्वविशेषात्मवस्तुविषयत्वं 


च्‌. 
रीतिसे संन्यासियोंमें ही हो सकती है; 


साधन ब्रह्मचर्यादिकी सिद्धि मी सम्यकू 


क्योंकि गृहस्थाश्रममें उन साधनोंका 
होना असम्भव है; और अपूण साधन 
किसी अर्थको सिद्ध करनेमें समर्थ 
नहीं है । गुहस्थाश्रमके कर्म जिस 
विज्ञानमें उपयोगी हैं उसके देवतामें 
ळय होनारूप संसारविधयक परम 
फलका उपसंहार किया जा चुका है । 
यदि कर्माको ही परमात्माका साक्षात्‌ 
ज्ञान हुआ करता तो संसारविधयक 
फूलका उपसंहार ( अन्त ) होना 
कमी सम्भव ही न था। 


यदि कहो कि वह तो अङ्गफछ- 
मात्र है तो ऐसा कहना ठीक 
नहीं; क्योंकि आत्मविद्या तो उसके 
विरोधी आत्मतत्वसे सम्बन्ध रखने- 
बाली है । सब प्रकारके नाम, रूप 
और कर्मसे रहित परमार्थ आत्मतत्त- 
से सम्बन्ध रखनेवाला आत्मज्ञान 
तो अमरत्वका साधन है । उससे 
गोण फलका सम्बन्ध माननेपर तो 


ज्ञानका सर्वविशेषश्न्य आत्मवस्तुसे 
सम्बन्धित होना ही सिद्ध नहीं 


ज्ञानस्य न प्राप्नोति । तच्चानिष्टम्‌, | होता । और यह इष्ट नहीं है 


# अर्थात्‌ देवताल्यरूप जो संसारविषयक फळ है बह कर्मका अङ्ग-गोण ' 
कल है, मुख्य फल तो परमात्माका साक्षात्कार ही है । 
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“यत्र त्वस्य स्वेमात्मेवासूत्‌? 
(बू० उ० २। ४ । १४) इत्य- 
घिकृत्य क्रियाकारकफरादि- 
सर्वव्यवहारनिराकरणाद्विदुष । 
तद्विपरीतस्याविदुषी “यत्र हि 
द्वैवमिब” (ब्रू उ०२।४। 
१४ ) इत्युक्त्वा क्रियाकारक- 
फलरूपस्येव संसारस्य दर्शित- 
त्घाच्च वाजसनेयित्राह्मणे । तथे- 
हापि देवताप्ययं संसारविषयं 
यत्फलमशनायादिमद्दस्त्वात्मक 
तत्फलमुपसंहृत्य केवलं सर्वात्म- 
नत्र ज्ञानमसृतत्वाय 
वक्ष्यामीति प्रवतते । 
ऋणप्रतिबन्धस्याविदष एव 
ऋणप्रतिबन्ः- सूनुष्यपिठुदेवलोक- 
विचारः प्राप्ति प्रति, न 
विदुषः । “सोऽयं मनुष्यलोकः 
पुत्रेणेव 7? (बृ. उ०१।५। 
१६) इत्यादिलोकत्रयसाथन- 
_नियमश्रुते; । विदुषश्च ऋणप्रति- 


लियि 


क्योकि “जहाँ इसके लिये सब कुछ 
आत्मा ही हो गया है?” इस प्रकार 
आरम्भ करके विद्वानके लिये क्रिया, 
कारक और फल आदि सम्पूर्ण 
व्यवहारका निराकरण किया है । 
तथा उसके विपरीत भविद्यानके 
लिये वाजसनेयित्राह्मणमें “जहाँ कि 
दैतके समान होता है? ऐसा कहकर 
क्रिया, कारक और फलरूप संसार- 
विषयको प्रदर्शित किया है । इसी 
प्रकार यहाँ ( ऐतरेयोपनिषदूमें ) 
भी जो क्षुधा-पिपासादियुक्त वस्तुरूप 
संसारविषयक देवताळयसंज्ञक फल 
है उसका उपसंहार कर अब केवल 
सर्वात्मक वस्तुविषयक ज्ञानका ही 
अमरत्व-प्राप्तिके लिये वर्णन करूँगी 
-ऐसे अभिप्रायसे श्रुति प्रदत्त 
होती है । 

तथा देवलोक, पितृलोक और 
मनुष्यलोककी प्रातिमें ऋर्णोका प्रति- 
बन्ध तो अङ्घानीके ही लिये है, ज्ञानीके 
लिये नहीं, जैसा कि “उस इस मनुष्य- 
लोकको पुत्रके द्वारा ही [ जीता 
जा सकता है ]” इत्यादि लोकत्रयकी 
प्रा्िके साधनका नियम करनेवाली 
्रुतिसे सिद्ध होता है । तथा आत्म- 
लोकके इच्छुक विद्वानके छि ये 
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थिनः “किं प्रजया करिष्यामः” 
( बू० उ० ४ । ४ । २२ ) 
इत्यादिना । तथा “एतद्ध स्स 
वै तद्विद्वांस आहुक्रोषय; काव- 
षयाः? इत्यादि । “एतद्ध स वे 
तत्पूर्वे विद्वांसोउग्निहोत्रं न जुह- 
वाञ्चक्कुः” ( कोषी० २।५) 
इति च कोषीतकिनाम्‌ । 
अविदुषस्तर्हि ऋणानपाकरणे 
पारित्राज्यानुपपत्तिरिति चेत्‌ ! 
न; प्रा्गाहस्थ्यप्रतिपत्तेकेणि- 
त्वासंमवात्‌ .। अधिकाराना- 


रूढोऽप्यृणी चेत्खात्‌ सर्वस्य 


ऋणित्वमित्यनिष्टं प्रसज्येताप्रति- 


७ ५ ~ ८६ दद 
पन्नगाहस्थ्यस्यापि “गृहाइनी 
भूत्वा प्रत्रजेधदि वेतरथा ब्रह्म- 
चयादेव प्रत्रजेदृगृहाडा वनाद्वा”? 


( जा० उ० ४ ) इत्यात्मदर्शनो- 
पायसाधनंत्वेनेष्यत एव पारिव्रा- 


वाक्योंद्वारा ऋणोंके प्रतिबन्धका 
अभाव दिखलाया है, इसी प्रकार 
“वे प्रसिद्ध आत्मवेत्ता कावषेय 
ऋषि बोले- [ मैं अध्ययन कैसे 
करूँ ? होम कैसे करूँ ? 19 
इत्यादि श्रुति है तथा ऐसी ही 
“उस इस आत्मतत्त्वको जाननेवाले 
पू: वर्ती विद्वान्‌ अग्निहोत्र नहीं करते 
थे” यह कोषीतकी झाखाकी श्रुति है | 
पूर्व ०-तब अविद्वान॒के लिये तो 
ऋणोंका परिशोध बिना किये संन्यास 
करना बन नहीं सकता ? 
पिद्धान्ती-यह बात नहीं है, 
क्योंकि गृहस्थाश्रमकी प्राप्तिसे पूर्व 
तो ऋणित्व ही असम्भव है । यदि 
अधिकारारूढ न हुआ पुरुष भी ऋणी 
हो सकता है तो सभीका ऋणी होना 
सिद्ध होगा और इस प्रकार बड़ा 
अनिष्ट प्राप्त होगा । जो गृहस्थाश्रम- 
को प्रास हो गया है उस पुरुषके 
लिये भी “गृहस्थाश्रमसे वानप्रस्थ 
होकर संन्यास करे अथवा [इस 
क्रमको छोड़कर ] अन्य प्रकारसे 
यानी ब्रह्मचर्यसे, गृहस्थाश्रमसे 
अथवा वानमप्रस्थाश्रमसे ही संन्यास 
कर दे” इत्यादि श्रुतियोंद्वारा आत्म- 
दशेनके साधनके उपायरूपसे 
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ज्यम्‌ । मावजीवादिशरुतीनाम- 
यावज्जीवादि- विद्वृदमुमुक्षविषये 
शुकीनाम कृतार्थता । छान्दोग्ये 
विद्द्विषयत्वम्‌ चृ केषांचिद्‌ ठादश- 
रात्रममिहोत्रै हुत्वा तत उध्वं 
परित्यागः श्रूयते । 


परवनधभिकृतानां पारित्राज्य- 


मिति, तन्न, तेषां 
संन्यासस्य 


' कमौनधिकारि- एथगेव, “उत्सन्ना- 
विषयत्वनिरासः 

सिरनसिको वा? 
इत्यादिश्रवणात्‌ । सवेस्मृतिषु 
चाविशेषेणाश्रमविकर्पः प्रसिद्धः 
समुचयश्र । 


यत्तु बिदुषोऽथं्रासं व्युत्थान- 


युत्या नविधिः मित्यशास्राथत्वे, 
बिचारः गृहे वने वा 
तिष्ठठो न 


संन्यास प्राप्त हो ही जाता है। 
अविद्वान्‌ और अमुमुक्षु पुरुषोंके 
विषयमें “यावज्जीबन अशिहोत्र करे? 
इत्यादि श्रुतियोंकी भी कृतार्थता है । 
छान्दोग्यमें तो किन्हीं-किन्हींके लिये 
बारह रात्रि अग्निहोत्र करके तदनन्तर 
उसका परित्याग करना सुना 
जाता है । | 


और तुमने जो कहा कि जिन्हें 
कर्मका अधिकार नहीं है उन्डीके 
लिये संन्यासका विधान है, सो 
ऐसी बात नहीं है, क्योंकि उनके 
विषयमें “उत्सन्षाम्िरनग्निको वा??% 
इत्यादि अलग ही श्रुति है । तथा 
समस्त स्मृतियोमें भी आश्रमोंका 
विकल्पं और समुचय सामान्यरूपसे 
प्रसिद्ध ही है । 


तथा यह जो कहा कि बिद्वान्‌- 
को जो कमंत्यागकी खतः प्राप्ति 
बतलायी है, सो शाख्रका विषय न 
होनेके कारण उसके घर या बनमें 


विशेष इति, | रहनेमें कोई बिशेषता नहीं है; 


# जिसके अभिहोत्रकी अग्नि प्रमादवदा शान्त हो गयी है अथवा जिसने 


अग्निका परिग्रह नहीं किया है । 


१, क्रमकी अपेक्षा न करके जिस आश्रमसे संन्यास लेनेकी इच्छा हो 


उसीसे ले लेना | 


२. एक आश्रमसे दूसरे आश्रममें क्रमांनुसार जाना । 
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तदसत्‌ व्युत्थानस्मैवाथ- ऐसा कहना ठीक नहीं । 

व्युत्यानके खतः प्राप्त | होनेके 
प्रारत्वानान्यत्रावस्थान स्यात्‌ । | कारण ही उसकी अन्यत्र [ यानी 
गृहस्थाश्रमं ] स्थिति नहीं हो 
सकती । अन्यत्र स्थितिको तो हमने 
कामना ओर कर्मसे प्रेरित ही 
बतलाया है; ओर उसके अभावको 
ही व्युत्यान कहा है । 


अन्यत्रावस्थानस्य कामकर्मे- 
युक्तत्वं ह्ययोचाम, तदभाव- 
मात्रं च्युत्थानमिति च । 


यथाकामित्वं तु विटुषोऽत्यन्त- 
विदुषो यथा- सग्रास अत्यन्तमूठ- 
कामित्वनिषेषः विषयत्वेनावगमात्‌ । 
तथा शास्रचोदितमपि कमं 
आत्मविदोऽग्रापतं शुरुमारतयाव- 
गम्यते । किमुतात्यन्ताविवेक- 
निमित्तं यथाकामित्वम्‌ । न हि 
उन्मादतिमिरदृष्टयपरुब्धं वस्तु 
तदपगमेऽपि तर्थेव स्यात्‌ । 
उन्मादतिमिरदष्टिनिमित्तत्वादेव 
तस्य । तसादात्मबिदो व्यु- 


त्थानव्यतिरेकेण न यथाकामित्वं 
न चान्यत्कतव्यमित्येतस्सिद्धम्‌ । 


स्वेच्छाचार लो अत्यन्त मूढका 
विषय समझा गया है, इसलिये विद्वान्‌- 
के लिये वह अत्यन्त अप्राप्त है । तथा | 
विद्वानके लिये तो अत्यन्त भाररूप 
होनेके कारण शास्त्रोक्त कर्मकी भी 
अप्राप्ति समझी जाती है । फिर 
अत्यन्त अत्रिवेकके कारण होनेवाले 
स्वेच्छाचारकी तो बात ही क्या है ? 
उन्माद अथवा तिमिररोगसे दूषित 
दृष्टिद्वारा उपलब्ध हुई वस्तु उसके 
निवृत्त हो जानेपर भी वैसी ही 
नहीं रहती; क्योंकि वह तो उन्माद 
अथवा तिमिरदृष्टिके कारण ही 
वैसी प्रतीत होती है । अत; यह 
सिद्ध हुआ कि आत्मवेत्ताके लिये 
व्युत्यानको छोड़कर न तो स्वेच्छा- 
चार ही है और न कोई अन्य 
कर्तव्य ही शेष रहता है । 
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यत्त-“बिद्यां चाविद्यां च 
बिदुषो शन- यस्तद्वेदोभय सह” 
कर्मसमुच्चया- ( हे ० उ० ११ ) इति 
नुपपत्ति न विद्यावतो विद्यया 
सहाविद्यापि वर्तते इत्ययमथंः; 
कस्ति एकसिन्पुरुषे एते एक- 
देव न सह संबध्येयातामित्यर्थः । 
यथा शुक्तिकायां रजतशुक्तिका- 
ज्ञाने एकस्य पुरुषस्य । “दूरमेते 
विपरीते विषूची अविद्या था च 


~ ~ 


विद्यात ज्ञाता” ( क० उ० १। 
२।४ ) इति हि काठके । 
तस्मान्न विद्यायां सत्यामविद्या- 
संभवोऽस्ति । 


“तपसा ब्रह्म विजिज्ञास” 
( तेऽ ३० ३। २ ) इत्यादि 
श्रुते; तपआदि विद्योत्पत्ति- 
साधनं शुरूपासनादि च कम 
अविद्यात्मकत्वाद विद्योच्यते तेन 
विद्याश्चुत्पाद्य मृत्यु काममतितर- 
ति । ततो निष्कामस्त्यत्तेषणो 
ब्रह्मविद्यया अस्रतत्वमश्‍्नुत इत्ये- 


तथा ऐसा जो कहा है कि “जो 
पुरुष विद्या और अविद्या दोनोंको 
साथ-साथ जानता है?” वह इसलिये 
नहीं है कि विद्वानमें विद्याके साथ 
अविद्या भी रहती है। तो फिर उसका 
क्या प्रयोजन है ? उसका तात्पर्य 
तो यही है कि एक ही पुरुषर्मे 
ये दोनों साथ-साथ नहीं रह सकते; 
जिस प्रकार कि सीपीम एक पुरुषको 
[ एक ही समय ] चाँदी और सीपी 
दोनोंका ज्ञान नहीं हो सकता। 
कठोपनिषद्में भी कहा है--““*जो 
विद्या और अविद्या नामसे जानी 
जाती हैं वे परस्पर अत्यन्त बिपरीत 
( विरुद्ध खभाववाली ) हैं ।? अतः 
विद्याके रहते हुए अविद्याका रहना 
किसी प्रकार सम्भव नहीं है | 


“तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छा 
कर” इत्यादि श्रुतिके अनुसार तप 
आदि विद्योत्पत्तिके साधन और 
गुरुकी उपासना आदि कर्म अविद्या- 
मय होनेके कारण 'अविद्या? कहे 
जाते हैं | उस अविद्यारूप कर्मसे 
विद्याको उत्पन्न करके वह मृत्यु यानी 
कामनाको पार क़र जाता है | तब वह 
निष्काम ओर एषणामुक्त पुरुष ब्रह्म- 
विद्यासे अमरत्व प्राप्त कर लेता है-- 
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मृत्यु तीत्वा विद्ययामृतमश्चुते’’ 
( ई० उ० ११ ) इति । 

यत्तु पुरुषायुः सवं कमंणेव 
'कुवन्नेवेह 
जिजीवि- 


व्याप्तं 
कर्माणि 


वेच्छतशसमाः” ( ई० उ० २) 
इति तदविद्वद्विषयत्वेन परिहृत- 


उपसंहारः 


मितरथासंभवात्‌ । यत्त वक्ष्य- 
माणमपि पूर्वोक्ततुस्यत्वात्कमे- 
णाविरुद्वमात्मज्ञानमिति, तत्स- 
विशेषनिरविशेषात्मतया ग्रस्युक्तम्‌, 
उत्तरत्र व्याख्याने च दशंयि- 
ष्यामः। अतः केवलनिष्क्रिय- 
ब्रह्मात्मकत्वविद्यादशनाथंसु चरो 
ग्रन्थ आरभ्यते-- 


हैं कि “अविदयासे मृत्युको पारकर 
विद्यासे अमरत्व प्राप्त कर लेता है |? 


` “कम करते हुए ही सौ वर्षतक 
जीवित रहभेकी इच्छा करे” इस 
मन्त्रद्वारा जो यह कहा गया था कि 
पुरुषकी सारी आयु कमसे डी व्याप्त है 
उसकाम्वद्द अविद्ानसे सम्बन्ध रखने- 
वाला है?-ऐसा बतलाकर खण्डन कर 
दिया गया, क्ष्योंकि अन्य प्रकार बैसा 
होना असम्मव है तथा तुमने जो 
कहा था कि आगे कहा जानेवाला 
आत्मज्ञान भी पूर्वोक्त [ श्रुतिकथित ] 
ज्ञानके तुल्य होनेके कारण कर्मसे 
अविरुद्ध ही है उस कथनको भी 
सविदोष और निर्विशेष आत्मविषयक 
बतलाकर खण्डन कर चुके हैं और 
आगेकी व्याख्याने इसका दिग्दर्शन भी 
करायंगे । अब यहाँसे केवळ निष्क्रिय 
ब्रह्म ओर आत्माकी एकताका ज्ञान 
प्रदर्शित करनेके लिये आगेका ग्रन्थ 
आरम्भ किया जाता है-- 


ME 6 
आत्माके इंक्षणपूवेक सि 


3० आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ । नान्य- 
त्किचन मिषत्‌ । स इक्षत लोकान्नु सजा इति ॥ १ ॥ 
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पहले यह [ जगत्‌ ] एकमात्र आत्मा ही था; उसके सिवा और 
कोई सक्रिय वस्तु नहीं थी । उसने यह सोचा कि 'लोकोंकी रचना 


करूँ? ॥ १ ॥ 

| आप्नोतेरत्तेरततेवा 
परः सर्वज्ञः सर्वशक्तिरशनाया- 
दिसवसंसारथर्मवजितो नित्य- 


आत्मा 


शुद्बुद्वघुक्त्मावोऽजोऽजरो- 
ऽमरोऽमृतोऽमयोऽद्वयो वेः इदं 
यदुक्तं नामरूपकर्मभेद भिन्नं जग- 
दात्मेवेकोऽग्रे जगतः सृष्टेः 
ग्रागासीत्‌ । 

किं नेदानीं स एवेकः ? 


न्‌ । 
कथं तह्योसीदित्युच्यते ! 


यद्यपीदानीं स एवेकस्तथा- 


प्यस्ति विशेष; । भ्रागुपत्तेरव्या- 
कृतनामरूपभेदमात्ममूतमास्मेक- 


शब्दप्रत्पयगोचरं जगदिदानीं 
ऐ० उुउ० ई--- 


(व्याप्तिबोधक] “आप्‌”, [ भक्षणा- 
थक ] “अदू? अथवा [ सतत गमन- 
बोधक ] “अत? घातुसे “आत्मा? 
शब्द निष्पन्न हुआ है | यह जो 
नाम, रूप और कर्मके भेदे विविध- 
रूप प्रतीत होनेवाछा जगत्‌ कहा गया 
है बह पहले यानी संसारकी सृष्टिसे 
पूर्व समेश्रेष्ठ, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, 
क्षुघा-पिपासा आदि सम्पूर्ण सांसारिक 
धर्मोसे रहित, नित्य-शुद्ध-बुद्ध- 
मुक्तखभाव, अजन्मा, अजर, अमर, 
अमृत, अभय और अद्वयरूप आत्मा 
ही था। 

पूर्व०-क्या इस सतय भो एक- 
मात्र वही नहीं है ! 

पिद्धान्ती-रैसी बात नहीं है । 

ूर्व०-तो फिर “आसीत्‌ ( था)! 
ऐसा क्यों कहा है ? 


सिद्वान्ती-यद्यपि इस समय भी 
अकेला वही है तो भी कुछ विशेषता 
अवश्य है । [ वह विशेषता यही 
है कि ] उसत्तिसे पूव यह 
जगत्‌ नाम-रूपादि भेदके व्यक्त न 
होनेके कारण आत्मभूत और एक 
“आत्मा? शब्दको प्रतीतिका ह्वी 


ड्ड 
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व्याकृतनामरूपभेदत्वादनेकश- 


ब्दप्रत्ययगोचरमात्मेकशब्दप्रत्य- 


य॒गोचरं चेति विशेषः । 
यथा सलिलात्पृथकफेननाम- 


रूपव्याकरणात्प्राक्सलिलेकशन्द- 
ग्रत्ययगोचरमेव फेनम्‌, यदा 
सलिलात्पूथडनामरूपभेदेन व्या- 
कृतं भवति तदा सलिलं फेनं 
चेत्यनेकशब्दप्रत्ययभाक्सलिल- 


मेवेति चेकशब्दप्रत्ययभाक्च 


फेनं भवति तद्वत्‌ । 
नान्यत्किंचन न किंचिदपि 


मिषन्निमिषद्व्यापारवदितरद्वा । 
यथा सांख्यानामनात्मपक्षपाति 
स्वतन्त्र प्रधानं यथा च काणा- 
दानामणवो न तद्ददिहान्य- 
दात्मनः किंचिदपि वस्तु विद्यते 
किं तहिं ? आत्मेबेक आसीदित्य- 
भिग्रायः । 


विषय था ओर इस समय नाम- 
रूपादि भेदके व्यक्त हो जानेसे वह 
अनेक राब्दोंकी प्रतीतिका विषय 
तथा एकमात्र "आत्मा? झब्दकी 
प्रतीतिका बिषय भी हो रहा है; 

जिस प्रकार जलसे प्रथक्‌ फेनके 
नाम और रूपकी अभिव्यक्ति होनेसे 
पूवे फेन एकमात्र .“जळ? शब्दकी 
प्रतीतिका ही विषय था; किन्तु जिस 
समय वड जळसे अलग नाम और रूप- 
के भेदसे व्यक्त हो जाता है उस समय 
वह फेन “जळ? और "फेन? इस प्रकार 
अनेक रान्दोंकी प्रतीतिका विषय 
तथा केबल “जल! इस एक राब्दकी 
प्रतीतिका विषय भी हो जाता है; 
उसी प्रकार [ उपर्युक्त भेद भी 
समझना चाहिये ] । 

उसके सिवा अन्य कोई व्यापार- 
युक्त अथवा निष्क्रिय वस्तु नहीं थी । 
जिस प्रकार सांख्यवादियांके मतमें 
आत्माकी कोटिमें न आनेवाळा उससे 
स्वतन्त्र प्रधान था, तथा कणादमताव- 
छम्बियोंके विचारमें परमाणु थे उस- 
प्रकार इस ( औपाँ नेषद सिद्धान्त ) मैं 
आत्मासे अतिरिक्त और कोई वस्तु नहीं 
थी | तो फिर क्या था ? एकमात्र आत्मा 


| ही था---यह इसका अभिप्राय है । 
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स सर्धज्ञखाभाव्याद आत्मा 
एक एव सन्नीक्षत । ननु प्राशु- 
तपत्तेरकार्यकरणत्वात्कथमीक्षित- 
वान्‌ । नायं दोषः, सर्वज्ञस्ाभा- 
व्यात्‌ तथा च मन्त्रवणेः-- 


“अपाणिपादो जवनो ग्रहीता” 
( इवे> उ० ३।१९) इत्यादिः । 
केनाभिप्रायेणेत्याह-लोकान्‌ 


अम्भःग्रभृतीन्‌ प्राणिक्मफलोप- 


भोगस्थानभूतान्तु सृजे सृजेऽह- 
मिति॥ १ ॥ 


सर्वज्ञवभाव होनेके कारण 
उस आत्माने अकेले होते हुए ही 
ईक्षण ( चिन्तन ) किया । यदि 
कहो कि जगतूकी उत्यत्तिसे पूर्व 
काये और करणका अभाव रहते 
हुए भी उसने किस प्रकार ईक्षण 
किया ? तो यह कोई दोषकी बात 
नहीं है; क्योंकि वह आत्मा खभावसे 
ही सवंज्ञ है । इस विषयमें “हाथ- 
पाँचत्राला न होकर भी वेगवान्‌ और 
ग्रहण करनेवाला है?? इत्यादि मन्त्र 
वणे मी है | उसने किस अमिप्रायसे 
ईक्षण किया ? इसपर श्रुति कहती 
हे-'मैं ग्राणियोंके कर्मफलोपमोगके 
आश्रयभूत अम्भ आदि लोकोंकी 
रचना करूँ” इस प्रकार ईक्षण 
किया ॥ १ ॥ 


— DB 


सशिकिम 


एवमीक्षित्वा आलोच्य-- 


इस प्रकार ईक्षण यानी आलोचना 


करके--- 


स इमाँछोकानसजत । अम्भो मरीचीर्मरमापोदो ऽम्भः 
परेण दिवं द्यौः प्रतिष्ठान्तरिक्षं मरीचयः प्रथिवी मरो या 


अधस्तात्ता आपः ॥ २ ॥ 
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उसने अम्भ, मरीचि, मर और आप--इन छोकोंकी रचना की | 

जो बुलोकसे परे है और खरग जिसकी प्रतिष्ठा है वह “अम्भ? है, अन्तरिक्ष 

( मुवर्छोक ) “मरीचि” है, पृथिवी 'मर-छोक' है और जो [ प्रथिवी ] नीचे है 


बह “आप? है ॥ २ ॥ 


स आत्मेमॉल्लोकानसजत 


सृष्टवान्‌ । यथेह बुद्विमांस्तक्षादि- 
रेवंप्रकारान्प्रासादादीन्सुज इति 
इक्षित्वेक्षानन्तरं प्रासादादीन्सज- 


ति तद्वत्‌ । 
ननु सोपादानस्तक्षादिः प्रा- 


सादादीन्सृजतीति युक्तं निरुपा- 


दानस्त्वात्मा कथं लोकान 


सृजति । 
नेष दोषः; सलिलफेनस्था- 
निरुपादानसय नीये आत्मभूते 


आत्मनः सष्टि- नामरूपे अव्याकृते 
कृत्वम्‌ आत्मेकशब्दवाच्ये 


व्याकृतफेनस्यानीयस्य जगतः 
उपादानभूते संभवतः । तसाद 


उस आत्माने इन छोकोंकी रचना 
की । जिस प्रकार इस लोकमें 
बुद्धिमान्‌ शिल्पकार आदि “मैं इस 
प्रकारके महल आदि बनाउँ” ऐसा 
विचार करके उस विचारक अनन्तर 
ही महल आदिकी रचना करते हैं 
उसी प्रकार [ उसने ईक्षण करके 


इन लोकादिकी रचना की ] | 


राङ्का-शिल्पकारादि तो उन महर 
आदिकी उपादान सामग्रीसे युक्त होते 
हैं इसलिये वे महल आदिकी रचना 
करते हैं--ऐसा कहना ठीक ही है; 
किन्तु उपादान ( सामग्री ) से रहित 
आत्मा किस प्रकार लोकोंकी रचना 
करता है : 


समाधान-यह कोई दोष नहीं 
है; क्योंकि जळमें [ व्यक्त न हुए ] 
फेनस्थानीय अव्याकृत नाम और 
रूप, जो आत्मखरूप ओर एकमात्र 
आत्मा? शब्दके ही वाच्य हैं, 
व्याकृत फेनखरूप जगतूके उपादान 
हो सकते हैं | अतः वह सर्वज्ञ 
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आत्मभूतनामरूपोपादानभूतः 
सन्सवंज्ञो जगन्निमिमीत इत्य- 


विरुद्धम्‌ । 


अथवा, यथा विज्ञानवान्मा- 
यावी निरुपादान आत्मानमेव 
आत्मान्तरत्वेनाकाशेन गच्छन्त- 
मिव निर्मिमीते, तथा सर्वज्ञो 
देवः सवशक्तिमंहामाय आत्मान- 
मेवास्मान्तरत्वेन जगद्रूपेण नि- 
मिमीत इति युक्ततरम्‌ । एबं च 
सति कार्यकारणोभयासद्वाद्यादि- 
पक्षाश्च न प्रसञ्जन्ते सुनिरा- 
कृताश्च भवन्ति । 


ल 
अम्भो मरीचीमरमाप 
आत्ससृष्ट- 


ढोकाख्यानम्‌ इति । आकाशादि- 
क्रमेण अण्डय़ुत्पाद्याम्मः प्रभृतीन्‌ 
लोकानसृजत । तत्राम्भः प्रभृतीन्‌ 
स्वयमेव व्याचष्टे श्रुतिः । 
अदस्तदम्मः शब्दवाच्यो लोकः 
परेण दिवं ध्युलोहात्परेण पर- 
्तात्‌;सोऽम्मःशञब्दवाच्यः,अम्भो- 


आत्मा अपने आत्मभूत नाम और 
रूपका उपादानखरूप होकर जगत्‌- 
की रचना करता है-इसमें कोई 
विरोध नहीं है । 


अथवा जिस प्रकार बुद्धियुक्त 
मायावी कोई उपादान न होनेपर 
भी खयं अपनेहीको अपने अन्यरूपसे 
आकाइामं चळता हुआ-सा बना लेता 
है, उसी प्रकार वह सर्वशक्तिमान्‌, 
महामायावी, सर्वज्ञ देव अपनेहीको 
जगत्‌रूप अपने अन्य खरूपसे रच 
लेता है-यह बहुत युक्तियुक्त ही 
है । ऐसा होनेपर कार्य और कारण-- 
इन दोनोंको असत्‌ बंतळानेवालोंके 
[ असद्वाद आदि ] पक्षोंकी प्राप्ति नहीं 
होती और उनका पूर्णतया निरा- 
करण हो जाता है | 


उसने किन लोकोंकी रचना 
की ? इसपर कहते हैं--अम्भ, 
मरीची, मर और आप आदिकी । 
उसने आकाशादि क्रमसे अण्डको 
उत्पन्न कर अम्भ आदि लोकोंकी 
रचना की । उन अम्भ आदि लोको- 
की श्रुति खयं ही व्याख्या करती है । 

अदः--वह 'अम्भ? शब्दसे कहा 
जानेवाला लोक है, जो दुलोकसे 
परे है; वह जळ ( मेधों ) को धारण 
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भरणात्‌ । द्योः प्रतिष्ठाश्रयस्तस्या- 
म्मसो लोकस्य । द्युलोकादधस्ता- 
दन्तरिक्षं यत्तन्मरीचयः । ए- 
कोऽप्यनेकस्थानभेदस्वाद्वहुवच- 
नभाक्‌--मरीचय इति; मरीचि- 
भिर्वा रङिमिभिःसम्बन्धात्‌ । पृथिवी 
मरो म्रियन्तेऽस्िन्‌ भूतानीति । 
या अधस्तात्‌ एथिंन्यास्ता आप 
उच्यन्ते;आप्नोतेः,लोकाः। यद्यपि 
पञ्चभूतात्मकत्वं लोकानां तथा- 
प्यब्बाहुस्यादव्नःमभिरेवाम्भो 


मरीचीर्मरमाप इत्युच्यन्ते ॥२॥ 


करनेवाला होनेसे “अम्मः राब्दसे 
कहा जाता है । उस अम्भलोकका 
दुळोक प्रतिष्ठा यानी आश्रय है । 
युलोकसे नीचे जो अन्तरिक्ष है वह 
मरीचि लोक है । बह एक होनेपर भी 
अनेकों स्थानमेदोंके कारण “मरीचयः? 
इस प्रकार बहुवचनरूपसे प्रयुक्त 
हुआ है । अथवा किरणोंसे सम्बन्धित 
होनेके कारण वह “मरीचि? कह- 
लाता है | एथिवी “मर? है; क्योंकि 
उसमें प्राणी मरते हैं । जो छोक 
प्रथिवीसे नीचेकी ओर हैं वे “आप? 
कहलाते हैं; क्योंकि “अप्‌? शब्द 
[ नीचेके लोकोंमें रहनेवाले प्राणियों- 
द्वारा प्राप्य होनेके कारण प्राप्तिरूप 
अथेवाले ] आप्‌? धातुसे बना हुआ 
है यद्यपि सभी लोक पञ्चमूतमय 
हैं तथापि आप (जळ) की 
अधिकता होनेके कारण ये अम्भ,मरीचि, 
मर और आप इन आप ( जळ) वाची 
नामॉसे कहे जाते हैं ॥ २ ॥ 


पृरुषरूप लोकपालकी रचना 


© 0 च क| 
सववप्राणिकमंफलोपादानाधि- 


सम्पूर्ण प्राणियोके कर्मफलरूप 
उपादानके अघिष्ठानमूत चारों 


छानभूतांश्चतुरो लोकान्‌ सृष्टरा-- | लोकोंकी रचना कर- 
स ईक्षतेमे नु लोका लोकपालान्नु सृजा इति सो ऽक्क्थ 


एव पुरुषं समुद्धृत्यामूछंयत्‌ ॥ ३ ॥ 
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उसने ईक्षण ( विचार ) किया कि--ध्ये लोक तो तैयार हो गये 
अब लोकपालोंकी रचना करूँ?--ऐसा सोचकर उसने जलमेंसे ही एक 
पुरुष निकाळकर अवयवयुक्त किया ॥ ३॥ 


स ईश्वर; पुनरेवेक्षत | इमे लु | उस ध्वने फिर मी क्षण 
अम्भःप्रभृतयो मया सृष्टा लोकाः | ५ विचार ) किया मेरे रचे हुए ये 
परिपालयितृवर्जिता विनश्येयुः | अम्म आदि लोक बिना किसी 
तसादेषां रक्षणार्थ लोकपालाँ- | रक्षकके नष्ट हो जायँगे । अतः इनकी 
सलोकानां पालगितन्तु॒सूजे | सके लिये मैं छोकपा्ोकी-- 
सुजेञहमिति । डोकोंकी रक्षा करनेवालोंकी रचना 

करूँ | 

एवमीक्षित्वा सोञ्द्यय एव| ऐसा सोचकर उसने जलसे... 
अप््रधानेभ्य एव पञ्चभूतेभ्यो | जल्प्रधान पञ्चभूर्तोसे अर्थात्‌ जिनसे 
येम्योऽम्म 'प्रभृतीन्सृष्टवांस्तेभ्य | उसने अम्भ आदि लोकोंकी रचना 
एवत्यथः । पुरुषं पुरुषाकारं | की थी उन्हॉसे पुरुष यानी शिर और 
शिरःपाण्यादिमन्तं सस्नुदृधृत्य। हाथ आदिवारे पुरुषाकारको, जिस 
अङ्यः सप्रुपादाय सृत्पिण्डमिव | प्रकार कुम्हार पृथिवीसे मिङ्ठीका पिण्ड 
कुलालः पृथिव्याः, अमूछयत्‌ निकालता है, उसी प्रकार निकाल- 
मूछितवान संपिण्डितवान्‌ स्वाव- | कर मूर्छित किया अर्थात्‌ अवयबोंकी 
थवसंयोजनेनेत्य्थः ॥ ३ ॥ योजना कर उसको बढ़ाया ॥ ३ ॥ 


— OO 


इन्द्रियगोलक, इन्द्रिय और इन्द्रियाधिष्ठाता देवताओंकी उत्पत्ति 

_ तमभ्यतपत्तस्याभित्तस्य सुखं निरभिद्यत यथाण्डं 
मुखाद्वाग्वाचोऽन्निनोसिके निरमियेतां नासिकाभ्यां प्राणः 
प्राणाद्वायुरक्षिणी निरभिद्येतामक्षिभ्यां चक्षरचक्षुष आदित्यः 
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कणों निरभिद्येतां कर्णाभ्यां शरोत्रं शरोत्रादिशरत्वङ्निर- 
भिद्यत त्वचो लोमानि लोमभ्य ओषधिवनस्पतयो हृद्यं 
निरभिद्यत हृदयान्मनो मनसइचम्द्रमा नाभिनिरभिद्यत 
नाभ्या अपानोऽपानान्मरत्युः रिइनं निरभियत शिश्नाद्रेतो 


रतस आपः ॥ ४ ॥ 

उस विराट्‌ पुरुषके उद्दश्यसे ईश्वरने संकल्प किया | उस संकल्प 
किये पिण्डसे अण्डेके समान मुख उत्पन्न हुआ । मुखसे बाक 
और वागिन्द्रियसे अग्नि उत्पन्न हुआ | [ फिर ] नासिकारन्त्र प्रकट हुए, 
नासिकारन्ध्रोसे प्राण हुआ और प्राणसे वायु । [ इसी प्रकार ] नेत्र प्रकट 
इए तथा नेत्रोंसे चक्षु-इन्द्रिय और चक्षुसे आदित्य उत्पन्न हुआ । [ फिर ] 
कान उत्पन्न हुए तथा कानेसे श्रोत्रेन्द्रिय और श्रोत्रसे दिशाएँ प्रकट दुई 
[ तदनन्तर ] त्वचा प्रकट हुई तथा त्वचासे लोम और लोमोसे ओषधि 
एवं वनस्पतियाँ उत्पन्न हुई । [ इसी प्रकार ] हृदय उत्पन्न हुआ तथा 
हृदयसे मन ओर मनसे चन्द्रमा प्रकट हुआ । [ फिर ] नाभि उत्पन्न हुई 
तथा नाभिसे अपान और अपानसे मृत्युकी अभिव्यक्ति हुई । [ तदनन्तर ] 
शिन प्रकट हुआ तथा शिश्नसे रेतस्‌ और रेतसूसे आप उत्पन्न हुआ || ४॥ 


तं पिण्ड पुरुषविधशुदिश्याभ्य-| उस पुरुषाकारपिण्डके उद्देश्य 


तपत्‌। तदभिध्यानं संकल्पं कृतवा- | पे ने तप किया । अर्थात्‌ 
उसका अभिध्यान यानी संकल्प 


नित्यथः, “यस ज्ञानमयं तपः” | किया, जैसा कि “जिसका तप 
(मु० 3० १।१।९) इत्यादिश्रुतेः । | ज्ञानमय है?” इस श्रुतिसे सिद्ध होता 
तस्याभितप्स्येश्वरसंकल्पेन. तप- | है । उस अभितप्त-ईश्वरके संकल्परूप 


न । निर तपसे तपे हुए पिण्डका मुख प्रकट 
सामितसस्थ पिण्डस्य मुखं निर- हुआ अर्थात्‌ उसमें मुखाकार छिद्र 


भिद्यत गुखाकार सुषिरमजायत इस प्रकार उत्पन्न हो गया जैसे कि 
यथा पक्षिणोऽण्डं निभित्चत | पक्षीका अण्डा फट जाता है उस 
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शाङ्करभाष्याथे 


४१ 


RT Ri ARs, i Rs, >... MPN ~ MD MN + + WP + ~ 


एवम्‌ । तस्ान्रिभिन्ना- 
न्मुखाद्वाकरणमिन्द्रियं निरवर्तत; 
तदधिष्ठाताभिस्ततो वाचो लोक- 
पालः । तथा नासिके निरभिद्ये- 
ताम्‌ । नासिकाभ्यां प्राणः, 
प्राणाद्वायुः, इति स्वत्राधिष्ठानं 
करंणं देवता च त्रयं क्रमेण 
निर्मिन्नमिति । अक्षिणी कणों 
त्वग्‌ हृदयमन्तःकरणाधिष्ठानम्‌, 
मनोऽन्तःकरणम्‌ । नाभिः सव- 
ग्राणवन्धनस्थानम्‌ । अपानसंयुक्त- 
त्वादपान इति पायिवन्द्रियमुच्यते। 
तसादू तस्याधिष्ठात्री देवता 
मृत्युः । यथान्यत्र, तथा शिइनं 
निरभिद्यत प्रजननेन्द्रियस्थानम्‌ । 
इन्द्रियं रेतो रेतोविसर्गा्थेत्वा- 
त्सह रेतसोच्यते । रेतस आप 
इति ॥ ४ ॥ 


छिद्ररूप मुखसे बाक्‌-इन्द्रिय उत्पन्न 
हुई और उस वाके बाणीका अधिष्ठाता 
लोकपाल अग्नि हुआ । इसी प्रकार 
नासिकारन््र उत्पन्न हुए, उन 
नासिकारन्धरोसे प्राण और ग्राणसे वायु 
हुआ । इस प्रकार सभी जगह इन्द्रिय- 
गोलक, इन्द्रिय और उसके अधिष्ठाता 
देव-ये तीनों ही क्रमशः उत्पन्न हुए। 

दो नेत्र, दो कान और छचा [-ये 
इन्द्रियस्थान हैँ ], हृदय अन्तःकरणका 
अधिष्ठान है और मन अन्तःकरण है । 
नामि सम्पूर्ण प्राणोके बन्धनका स्थान 
है । अपान वाथुयुक्त होनेके कारण 
पायु इन्द्रिय अपान कहलाती है; उससे 
उसकी अधिष्टात्री देवता मृत्यु उत्पन्न 
हुई । जैसे किं अन्यत्र | इन्द्रिय) 
इन्द्रियस्थान और देवता ] बतलाये 
गये हैं, उसी प्रकार प्रजननेन्द्रियका 
आश्रयस्थान शिश्न उत्पन्न हुआ । 
उसमें रेतः इन्द्रिय है, जो रेतोविसर्ग 
(-वीर्यत्याग ) की हेतुभूत होनेसे रेत 

( वीर्य ) के सम्बन्धसे 'रेतस' कही 
जाती है और रेतःसे आप ( वीर्यके 
अधिष्ठाता जछ)का प्रादुर्भाव हुआ ४॥ 


--+-“>6€-+--- 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचार्यगोविन्दभगवत्पूज्यपादशिष्य- 
.. श्रीमच्छडूरभगवतः: कृतावैतरेयोपनिषद्धाष्ये प्रथमाध्याये 
-- - प्रथमः खण्डः समाप्तः ॥ १ ॥ 


20001. 3.40 


दिलीय खण्डु 


देवताओंकी अन्न एवं आयतनयाचना 


ता एता देवताः सृष्टा अस्मिन्‌ महत्यणंवे प्रापतंस्त- 
मशनायापिपासाभ्यामन्ववाजत्‌ ता एनमब्रुबन्नायतनं नः 
प्रजानीहि यस्मिन्‌ प्रतिष्ठिता अन्नमदामेति ॥ १ ॥ 


वे ये [ इस प्रकार ] रचे हुए [ इन्द्रियामिमानी ] देवगण इस 
महासमुद्रमं पतित हो गये | उस ( पिण्ड ) को [ परमात्माने ] क्षुधापिपासासे 
संयुक्त कर दिया | तब उन इन्द्रियाभिमानी देवताओंने उससे कहा-- 
हमारे लिये कोई आश्रयस्थान बतळाइये, जिसमें स्थित होकर हम अन्न 


मक्षण कर सके ॥ १॥ 

ता एता अग्न्यादयो देवता 
होकपारुत्वेन संक्ष्य सृष्टा 
$श्वरेणासिन्संसाराणवे संसार- 
समुद्रे महत्यविद्याकामकमंग्रभव- 
दु'खोदके 
महाग्राहेऽनादावनन्तेऽपारे निरा- 
लम्बे विषयेन्द्रियजनितसुखलवक्ष- 
णविश्रामे पञ्चेस्द्रियाथतण्मारुत- 


तीत्ररोगजरामृत्यु- 


ईश्वरद्वारा लोकपालरूपसे संकल्प 
करके रचे हुए वे ये अग्नि आदि _ 
देवगण इस अति महान्‌ संसाराण॑व 
-संसारसमुद्रमे [ गिरे |, जो ( संसार- 
समुद्र ) अविद्या, कामना और कमसे 
उत्पन्न हुए दुःखरूप जळ तथा तीव्र 
रोग, जरा और मृत्युरूप महा्राहांसे 
पूणं है, अनादि, अनन्त, अपार एवं 
निरालम्ब है, विषय और इन्द्रियोंके 
संयोगसे होनेवाळा अणुमात्र सुख ही 
जितकी क्षणिक विश्रान्तिका खरूप 
है, जिसमें पाचों इन्द्रियोंकी विषय- 
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शाइरभाष्याथ 
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विक्षोभोत्थितानर्थशतमहद्दोमों म- 
हारोरवादयनेकनिरयगतहाहेत्या- 
दिकूजिताक्रोशनोद्सूतमहारवे 
सत्याजेबदानदयाहिंसाशमदम- 
घृत्याद्यात्मगुणपाथेयपूणज्ञानोइपे 
सत्सङ्गसवत्यागमार्गे मोक्षतीरे 
एतसिन्महत्यणवे प्रापतन्पतित- 


वत्यः | 
तस्ादग्न्यादि देवताप्यय- 


लक्षणापि या गति्व्याख्याता 
ज्ञानकमेसमुच्चयानुष्ठानफलभूता 

सापि नालं संसारदुः खोपश माय, 
इत्ययं विवक्षितो<र्थोष्त्र । यत्र 
एवं तस्मादेवं विदित्वा परं अहम 

७ ७ 

आत्मात्मनः सवभूतानां च यो 
वक्ष्यमाणविरेषणः प्रक्ृतश्च जग- 


दुत्पत्तिस्थितिसंदारहदेतुत्वेन स 


तृष्णारूप पतनके विक्षोभसे उठी हुई 
अनर्थरूप सैकड़ों उत्ताळ तरङ्ग हैं; 
जहाँ महारीरब आदि अनेकों नरकांके 
“हा हा? आदिक्रन्दन और चिह्लाहट- 
से बड़ा कोलाहळ मचा हुआ है, 
जिसमें सत्य, सरलता, दान, दया, 
अहिंसा, रम, दम और धैय आदि 
आत्माके गुणरूप पाथेयसे भरी हुई 
ज्ञानरूप नौका है, सत्सङ्ग और सर्वेत्याग 
ही जिसमें [ नौकाआंके आने-जानेका ] 
मार्ग है तक मोक्ष ही जिसका तीर 
है--ऐसे [ संसारखूप ] महासागरमें 
पतित इए-- गिरे । 

अत: यहाँ यही अर्थ कहना इष्ट 
है कि ज्ञान और कर्मके समुञ्चया- 
नुष्ठानकी फलखरूपा जिस अग्नि 
आदि देवतामें लीन होनारूप गतिको 
[ पूर्व अध्यायोंमें ] व्याख्या की गयी 
है वह भी सांसारिक दुःखकी 
शान्तिके लिये पर्याप्त नहीं है । 
क्योंकि ऐसी बात है इसळिये 
[ देत्रताळ्यरूप गति संसारदुःखकी 
शान्तिका उपाय नहीं है ] ऐसा 
जानकर जो परबह्म अपना और 
सब प्राणियांका आत्मा है, जिसके 
विशेषण आगे बतलाये जानेवाले हैं 
और संसारकी उत्पत्ति, स्थिति और 
संहारके कारणरूपसे जिसका यहाँ 
प्रकरण है उसे संसारके सम्पूर्ण 
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सवसंसारदुःखोपशमनाथ वेदि- 
तव्यः । तस्मात्‌ “एष पन्था 
एतत्कर्मेतद्‌ ब्रह्मेतत्‌ सत्यम्‌” (ऐ० 
उ० २ । १ । १ ) यदेतत्पर- 
ब्रह्मात्मज्ञानम “नान्यः पन्था 
बिद्यतेऽयनायः’ ( ३वे० उ०३। 
८, ६ । १५)इति मन्त्रवणात्‌ । 

तं स्थानकरणदेवतोत्पत्ति- 
बीजभूतं पुरुषं प्रथमोत्पादितं 


पिण्डमात्मानमशनायापिपासाभ्या- 


मन्ववाजेदनुगमितवान्संयोजित- 
वानित्यथंः । तस्य कारणभूतस्या- 
झनायादि दोषवच्वात्तत्कायंभूता- 
नामपि देवतानामशनायादि- 
मत्त्वम्‌ । तास्ततोऽशनायापि- 
पासाभ्यां पीड्यमाना एनं पिता- 
महं स्रश्टासत्रुवन्नुक्तवत्य;-- 
आयतनमधिष्ठानं नोऽस्मभ्यं प्र- 
जानीहि विधत्ख। यस्मिन्नायतने 
प्रतिष्ठिताः समर्थाः सत्योऽन्न- 
मदाम भक्षयाम इति॥ १ ॥ 


दुःखोंकी शान्तिके लिये जानना 
चाहिये | अतः “मोक्षप्रा्िका और 
कोई मार्ग नहीं है” इस श्रुतिके 
अनुसार यह जो पख्रझका आत्म- 
खरूपसे ज्ञान है “यही मार्ग है, यही 
कर्म है, यही. ब्रह्म है और यही 
सत्य है ।? | 

- स्थान ( इन्द्रियगोळक ), इन्द्रिय 
और इन्द्रियामिमानी देवताओंकी 
उत्पत्तिके बीजभूत पुरुषरूपसे प्रथम 
उत्पन्न किये हुए उस पिण्ड अर्थात्‌ 
आत्माको उसने क्षुघा और पिपासासे 
अन्ववार्जित--अनुगमित अर्थात्‌ 
संयुक्त किया । उस कारणभूत 
पिण्डके क्षुधा आदि दोषांसे युक्त 
होनेके कारण उसके कार्यभूत 
देवता आदि भी क्षुधा आदिसे युक्त 
हुए । तब क्षुधा-पिपासासे पीडित 
होकर उन्होंने उस जगद्रचयिता 
पितामहसे कहा--“हमारे लिये 
आयतन-आश्रयस्थानकी व्यवस्था 
करो, जिस आयतनमें प्रतिष्ठित होकर 
हम सामर्थ्यवान्‌ हो अन्न भक्षण कर 
सके? ॥ १ ॥ 


"मम 


गो और अश्वज्ञरीरकी उत्पत्ति तथा देवताओंद्वारा 
उनकी अस्वीक्कति `“ 


एवमुक्त ईश्वरः-- 


ऐसा कहे जानेपॅर ईश्वर-- 
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ताभ्यो गामानयत्ता अब्रुवन्न वे नोऽयमळमिति । 
ताभ्योऽश्वमानयत्ता अब्रुवन्न वै नोऽयमलमिति ॥ २ ॥ 


उन देवताआंके लिये गौ ले आया | वे बोले--।यह हमारे लिये 
पर्याप्त नहीं है ।? [ फिर वह ] उनके लिये घोड़ा ळे आया । वे बोले--- 
“यह मी हमारे लिये पर्यात नहीं है? ॥ २ ॥ 


ताभ्यो देवताभ्यो गां गवा- 
कृतिविशिष्टं पिण्डं ताभ्य एवा- 
द्वय; पूर्ववत्पिण्डं समुद्धत्य मूछे- 
यित्वानयद्शितवान्‌ । ताः पुन- 
गेवाकृतिं दृष्टाव्रुवच--न वे नो- 
ऽसदथमधिष्ठानायान्नमत्तुमयं पि- 
ण्डो5लं न वे । अलं पर्याप्त), अत्तु' 
न योग्य इत्यर्थः । गवि प्रत्या- 
ख्याते ताभ्योऽश्वमानयत्ता अत्रु- 


वन्न वै नोऽयमलमिति पूर्ववत्‌॥२॥ 


उन देवताआंके लिये गौ-गौके 
आकारवाला पिण्ड पूर्ववत्‌ उस 
जलसे निकालकर---अबयबोंकी 
योजनाद्वारा रचकर छाया अर्थात्‌ 
उसे उन देवताओंको दिखलाया । 
उस गोके समान आकारवाले प्राणीको 
देखकर वे पुनः बोळे यह पिण्ड हमारे 
लिये अन्न भक्षण करनेके निमित्त 
आश्रय बनानेके लिये पर्याप्त नहीं है । 
“अळम्‌? का अर्थ पर्याप्त है । अर्थात्‌ 
[ यह आश्रय ] भोजन करनेके योग्य 
नहीं है ।' गौका परित्याग कर देनेपर 
वह उनके लिये घोड़ा छाया | तब वे 
“हमारे लिये यह मी पर्याप्त नहीं है? 
इस प्रकार पूर्ववत्‌ कहने लगे ॥२॥ 


ण्ण्णा)<<$$०००--णण 
मनुष्यग़्रीरकी उत्ति ओर॒देवताओोंद्रारा 
उसकी स्वीक्कति 


_ सर्वप्रत्याख्याने-- 


इस प्रकार सबका त्याग कर 
दिया जानेपर--- 


ताभ्यः पुरुषमानयत्ता अब्रुवन्‌ सुकूतं बतेति। 
पुरुषो बाव सुकृतम्‌ । ता अत्रवीचथायतनं प्रविशतेति ॥३॥ 


डेदि 


ऐतरेयोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 
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वह उनके लिये पुरुष ले आया | वे बोले-'यह सुन्दर बना है, 


निश्चय पुरुष ही पुन्दर रचना है ।? उन ( देवताओं ) से ईश्वरने कहा-- 
“अपने-अपने आयतन ( आश्रयस्थानों ) में प्रवेश कर जाओ? ॥ ३ ॥ 


ताभ्यः पुरुषमानयत्खयोनि- 
भूतम्‌ । ताः खबथोनि पुरुषं 
दृष्टा अखिन्नाः सत्यः सुकृत 
शोमनं कृतमिदमधिष्ठानं बतेत्य- 
ब्रुवन्‌ । तस्मात्पुरुषो वाव पुरुष 
एव सुकृतं सर्वेपुण्यकमहेतुत्वात्‌ । 
खयं वा स्वेनेवात्मना खमायाभिः 
कृतत्वात्सुक्कतमित्युच्यते । 

ता देवता इश्वरोऽब्रवीदिष्ट- 
मासामिदमधिष्ानमिति मत्वा, 
सर्वे हि स्वयोनिषु रमन्ते, अतो 
यथायतनं यस्य यद्वदनादिक्रिया- 


योम्यमायतनं तत्प्रविश्ञतेति।।३॥ 


| बह ] उनके लिये उनका 
योनिखरूप पुरुष ले आया । अपने 
योनिभूत उस पुरुषको देखकर वे 
खेदरहित हो इस प्रकार बोळे-“यह 
अधिष्ठान सुन्दर बना है । अतः 
सम्पूर्ण पुण्यकमोका कारण होनेसे 
निश्चय पुरुष ही सुकृत है । अथवा 
खयं अपने-आप अपनी ही मायासे 
रचा होनेके कारण “सुकृत? ऐसा 
कहा जाता है |? 

इश्वरे यह समझकर कि इन्हे 
यह आश्रयस्थान प्रिय है, क्योंकि . 
सभी अपनी योनिमें सन्तुष्ट रहा 
करते हैं, उन देवताओंसे कहा-- 
“जिसका जो आयतन है उस अपनी 
सम्भाषणादि क्रियाके योग्य आयतन- 
में तुम सब प्रविष्ट हो जाओ? ॥३॥ 


~ -वत्याबकिपलीब्िल्ळ 


देवताओंका अपने-अपने आयतनोंमें प्रवेश 


तथास्त्वित्यनुज्ञां प्रतिलभ्ये- 
प्र नगर्यामिव बलाधिकृता- 


श्यः- 


“ऐसा ही हो? इस प्रकार 
राजाकी आज्ञा पाकर जिस प्रकार 
नगरीमें सेनाध्यक्षादि [ प्रवेश कर 
जाते हैं उसी प्रकार ]-- 
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` अभिवोग्भूत्वा सुखं प्राविशद्वायुः प्राणो भूत्वा 
नासिके मराविशदादित्यश्रक्षुभूत्वाक्षिणी प्राविशदिशः श्रोत्र 
भूत्वा कर्णो प्राविशन्नोषधिवनरपतयो लोमानि भूत्वा 
त्वचं प्राविशेर्चन्द्रमा मनो भूत्वा हृदयं प्राविशन्मृत्युरपानो 
भूत्वा नाभि प्राविशदापो रेतो भूत्वा शिइनं प्राविशन्‌॥ ४॥ 
अग्निने वागिन्द्रिय होकर मुखमें प्रवेश किया, वायुने प्राण होकर 
नासिका-रन्भरोमें प्रवेश किया, सूर्यने चक्षु-इन्द्रिय होकर नेत्रम 
प्रवेश किया, दिशाओने श्रवणेन्द्रिय होकर कानोंमें प्रवेश किया, औषधि 
और वनस्पतियोंने लोम होकर त्वचामें प्रवेश किया, चन्द्रमाने मन होकर 
हृदयमें प्रवेश किया, मृत्युने अपान होकर नाभिमें प्रवेश किया तथा 
जलने वीर्य होकर ळिङ्गमें प्रवेश किया || ४ ॥ 
अग्निर्वागमिमानी वागेव | वागिन्द्रियके अभिमानी अग्निने 
भूत्वा खाँ योनिं झुर्ख प्राविश- वाक्‌ होकर अपने कारणरूप 


र _ _ | मुखमें प्रवेश किया | इसी प्रकार 
त्तथोक्तार्थमन्यत्‌ । वायुर्नासिके | रोका भी अर्थ समझना चाहिये । 


० ७ दिशः कणों | - ईस प्रकार ] वायुने नासिकामें, 
आदित्योऽक्षणी दिशः क सूर्यने नेत्रोमें, दिशाओंने कानोंमें, 
ओषधिवनस्पतयस्त्वचं चन्द्रमा | ओषधि और बनस्पतियोंने त्वचामें, | 
चन्द्रमाने हृदयमें, मृत्युने नामिमे 
और जलने शिश्न ( लिङ्ग ) में प्रवेश 
प्राविशन्‌ ॥ ४ ॥ किया ॥ ४ ॥ 


हृदयं सृत्युनीमिमापः शिशनं 


क्षुधा और पिपात्ताका विभाग 


एवं लब्धाधिष्ठानासु देवतासु-| इस प्रकार देवताओंके आश्रय 
| पा लेनेपर--- 


४८ 


_ ऐतरेयोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 
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तमशनायापिपासे अब्रूतामावाभ्यामभिप्रजानीहीति । 
ते अब्रवीदेतास्वेव वां देवतास्वाभजाम्येतासु भागिन्यौ 
करोमीति । तस्माचस्ये कस्ये च देवतायै हविर्गृह्यते 
भागिन्यावेवास्यामहानायापिपासे भवतः ॥ ५ ॥ 


उस ( ईश्वर ) से क्षुधा-पिपासाने कहा--'इमारे लिये आश्रयकी 
योजना कीजिये ।? तब [उसने] उनसे कट्दा---“तुम दोनोंको मैं इन देवताओंमें 
ही भाग दूँगा अर्थात्‌ मैं तुम्हें इन्डीमें भागीदार करूँगा ।? अतः जिस 
किसी देवताके लिये हवि दी जाती है उस देवताकी हविमें ये भूख-प्यास 


भी भागीदार होती ही हैं ॥ ५ ॥ 


निरधिष्ठाने सत्यौ अशनाया- 
पिपासे तमीश्चरमत्रृतामुक्तवत्यौ | 
आवाभ्यामधिष्ठानमभिप्रजानी हि 
चिन्तय विधत्स्वेत्यथः । स 
ईश्वर एवमुक्तस्ते अशनायापिपासे 
अन्नवीत्‌ । न हि युवयोभावरूप- 
त्वाच्चेतनाबद्दस्त्वनाश्रित्याज्ञात्त- 
त्वं संभवति । तसादेतास्वेवा- 
ग्न्याद्यासु वां युवां देवताखध्या- 
त्माधिदेवताखामजामि वृत्ति- 
संविभागेनानुग्रह्मामि । एतासु 


क्षुधा और पिपासाने आश्रयहीन 
होनेके कारण उस ईश्वरसे कहा--- 
“हमारे लिये अधिष्ठानका अभिप्रज्ञान- 
चिन्तन अर्थात्‌ विधान करो ।' ऐसा 
कहे जानेपर उस ईश्वरने उन क्षुधा- 
पिपासाआंसे कहा-“भावरूप. होनेके 
कारण तुम दोनोंका किसी चेतन 
वस्तुको आश्रय किये बिना अन्न 
भक्षण करना सम्भव नहीं है) अतः मैं 
इन अध्यात्म और अधिदैव अग्नि आदि 
देवताओंमें ही तुम दोनोंको आभा- 
जित करता हूँ अर्थात्‌ तुम्हारी वृत्ति- 
का विभाग करके अनुगृहीत करता 


खण्ड २ ] 


शाङ्करभाष्यार्थं 
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भागिन्यो यद्देवत्यो यो भागो | हैं । मैं तुम्हें इन देवताओमें ही भागी 


हविरादिरूक्षणः ्यात्तस्यास्ते- 
नेव भागेन भागिन्यो मागवत्यौ 
वां करोमीति । सृष्टयादावीश्वर 
एवं व्यदधाद्यस्यात्तसादिदानी- 
मपि यस्ये कस्ये च देवतायै 
अर्थाय विद्यते चरुपुरोडाशा- 
दिलक्षण भागिन्यावेव भागव- 
त्यावेवास्यां देवतायामशनाया- 
पिपासे भवतः ॥ ५ || 


करता हूँ-अर्थात्‌ जिस देवताका 
जो हवि आदि भाग है उसके उसी 
भागसे मैं तुम्हें उनकी भागिनी--भाग 
ग्रहण करनेवाळी बनाता हूँ । 
क्योंकि सृष्टिके आदिमें ईश्वरने ऐसी 
व्यवस्था कर दी थी इसलिये इस 
समय भी जिस किसी देवताके लिये 
चरु-पुरोडाशादि हवि ग्रहण की 
जाती है ये क्षुधापिपासा भी उस 
देवतामें भागिनी होती ही हैं ॥ ५॥ 


+3 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचार्यगोबिन्द भगवत्पूज्यपादशिष्य- 
श्रीमच्छडूरमगवत: कृतावैतरेयोपनिषद्भाष्ये प्रथमाध्याये 
द्वितीयः खण्डः समाप्त: ॥ २ ॥ 


ऐ० उ० ४-- 


कुतीय खण्डु 


अन्चरचनाका विचार 
स इक्षतेमे नु लोकाइच लोकपालाइचान्नमेभ्यः 


सुजा इति ॥ १ ॥ 
उस ( ईश्वर ) ने विचारा ये टोक और लोकपाल तो हो गये, 
अन इनके लिये अन्न रचूँ ॥ १ ॥ 
स एवमीश्वर ईक्षत, कथम्‌ ! | उस ईश्वरने इस प्रकार ईक्षण 


किया-किस प्रकार ? [ सो 
इमे नु होकाश्च लोकपाला बतलाते हैँ-] मैने इन लोक और 


मया सृष्टा अशनायापिपासाभ्यां | डोकपाठोंकी रचना तो कर दी 
च संयोजिताः, अतो नेषां और इहे अुवा-पिपाससे संयुक्त 
भी कर दिया | अतः अन्नके बिना 
खितिरन्नमन्तरेण। तसादनमेम्यो। इनकी स्थिति नहीं हो सकती | 
लोकपालेभ्य $ सजे सृज इति | इसलिये इन लोकपालोंके ल्यि मै 
अन रचूँ | 
एवं हि लोके इश्वराणामनुग्रहे इस प्रकार लोकमें इंइबरों 
नि ग्रहे च खातन्त्य॑ इष्टं स्वेषु | ( समर्थो ) की अपने छोगोंके ऊपर 
अनुग्रह एवं निग्रह करनेकी 
तद्वन्महेखरस्यापि सर्वेश्वरत्वा- | तन्त्रता देखी जाती है । इसी 
प्रकार सर्वेश्‍वर होनेके कारण महेखर 
न्ति निग्रहालुग्रहेअपि ( परमेश्‍वर ) की भी सबके प्रति निग्रह 
खातन्त्यमेव ॥ १ ॥ एवं अनुग्रहमें खतन्त्रता ही है ॥ १ ॥ 


खण्ड १ ] शाइरभाष्याथ ५१ 


अन्नकी रचना 


सोऽपोऽभ्यतपत्ताम्योऽभितप्ाभ्यो मूर्तिरजायत । या 

वै सा मूर्तिरजायतान्न वै तत्‌ ॥ २॥ 
उसने आपों ( जलों ) को लक्ष्य करके तप किया । उन अभितप्त 
आपोंसे एक मूर्ति उत्पन्न हुई, यह जो मूर्ति उत्पन्न हुई वही अन्न है ॥ २॥ 


स इंब्वरोड्न्नं सिसृक्षुस्ता एव| अन्न रचनेकी इच्छावाले उस 
पूर्वोक्ता अप उददिश्याभ्यतपत्‌ । | धरने उन पूर्वोक्त जढांको ही 
ताभ्योऽमितप्ताभ्य उपादान-| स करके तप किया । उन 

A मूति न ह उपादानमूत अभितप्त जळोंसे ही 
भू ७ भू तचनरूप ह | धारण करनेमें समर्थ चराचरभूत 
समथ चराचरलक्षणमजायतोत्प- घनरूप मूर्ति उत्पन्न हुई । यह जो 
म्‌ । अन्नं वै तन्सूतिरूपंया वे | मूर्ति उत्पन्न हुई वह मूर्तिरूप 
सा मूतिरजायत ॥ २ ॥ अन्न ही है ॥ २॥ 

SX क पी 
अन्नका पलायन और उसके ग्रहणका उद्योग 
तदेनत्सृष्टं पराङत्यजिघांसत्तद्वाचाजिधुक्षत्तन्ना- 
शक्नोद्वाचा ग्रहीठुम्‌ । यडेनद्वाचाग्रहैष्यदमिव्याहत्य 
हेवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ २ ॥ 

[ छोकपाोंके आहारार्थं ] रचे गये उस इस अन्नने उनकी ओरसे 
मुँह फेरकर भागना चाहा | तब उस ( आदिपुरुष ) ने उसे वागिन्दरिय- 
द्वारा ग्रहण करना चाहा, किन्तु वह उसे वाणीसे ग्रहण न कर सका। 
यदि वह इसे वाणीसे ग्रहण कर लेता तो [ उससे परवती पुरुष भी ] 
अनको बोलकर ही तृप्त हो जाया करते ॥ ३ ॥ 


५ 


फेतरेयोपनिषदू 


[ अध्याय १ 
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तदेनद्न्नं लोकलोकपालाना- 
मर्थडमिमुखे सृष्टं तद्यथा मूष- 
कादिमाजारादिगोचरे सन्मम 
मृत्युरन्नाद इति मत्वा परागञ्च- 


तीति पराङ्‌ सदत्तनतीत्यानि- 


घांसदतिगन्तुमेच्छत्‌ पलायितुं 
परारमतेत्यर्थः । 


तदन्नाभिग्रायं मत्वा स लोक- 
लोकपालसंघातः कार्यकरण- 
रक्षणः पिण्डः प्रथमजत्वाद्‌ 
अन्यांधान्नादानपर्यस्तदन्नं 
वाचा बदनव्यापारेणाजिष्क्षद्‌ 
ग्रहीतुमेच्छत्‌ । तदन्नं नाशक्रोन्न 
समर्थोञ्मबद्वाचा वदन- 
क्रियया ग्रहीतुमुपादातुम्‌ । 
स प्रथमजः शरीरी यद्यदि 
हैनद्वाचाग्रदैष्यदगृहीततान्स्याद- 
न्नं सोऽपि लोकस्तत्कायंभूतत्वा- 
दमिव्याहूत्य .. हैवान्नमत्रप्स्यत- 


सोऽमविष्यत्‌, न्‌ चेतदस्ति, | करता । परन्तु बात यह. है नहीं, 


लोक और लोकपालांके निमित्त 
उनके सम्मुख निर्मित हुआ अन्न यह 
मानकर कि अन भक्षण करनेवाला तो 
मेरी मृत्यु है, उसकी ओरसे मुख 
मोइकर, जिस प्रकार बिलाव आदिके 
सामनेसे [ उसे अपनी मृत्यु समझकर ] 
चूहे आदि भागना चाहते हें उसी 
प्रकार उन अन्न भक्षण करनेवालांका 
अतिक्रमण करके जानेकी इच्छा 
करने लगा; अर्थात्‌ उसने उनके 
सामनेसे दोडूना आरम्म कर दिया । 

अन्नके उस अभिप्रायको जान- 
कर लोक और लोकपालांके देह- 
इन्द्रियरूप संघात उस पिण्डने 
प्रथमोत्पन्न होनेके कारण अन्य 
अनभोक्ताको न देखकर उस 
अन्नको वाणी अर्थात्‌ बोलनेकी 
क्रियासे ग्रहण करना चाहा | किन्तु 
वह वदनक्रियासे उस अन्नको ग्रहण 
करनेमें शक्त---समर्थ न हुआ । 
वह सबसे पहले उत्पन्न हुआ देह- 
धारी यदि इस अन्नको वाणीसे 
ग्रहण कर लेता तो उसका कार्यभूत 
होनेके कारण सम्पूण लोक अन्नको 
बोलकर ही तृप हो जाया 


खण्ड ६ ] शाङ्करभाष्यार्थे ८ 
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अतो नाशक्रोद्ाचा ग्रहीतुमि- 


अतः हमें जान पड़ता है कि वह 

पूर्वोत्पन्न विराट पुरुष भी उसे वाणीसे 

त्यवगच्छामः पूवंजोऽपि ॥ ३ ॥ | ग्रहण करनेमें समर्थ नहीं हुआ था॥२। 
D9 छार" 

समानधुत्तरस्‌-- आगेका प्रसंग भी इसीके समान 


तत्पाणेनाजिपक्षत्तन्नाशकनोत्पाणेन ग्रहीठुं स 
यद्धैनत्प्राणेनाग्रहष्यद्‌भिप्राप्य हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ४ ॥ 
फिर उसने इसे ग्राणसे ग्रहण करना चाहा; किन्तु इसे प्राणसे 
ग्रहण करनेमें समर्थ न हुआ | यदि वह इसे प्राणसे ग्रहण कर लेता तो 


[ इस समय भी पुरुष ] अनके उद्देश्यसे ग्राणक्रिया करके तृप्त हो 
जाता ॥ ४ ॥ 


तञ्चक्कुषाजिधुक्षत्तन्ञाशक्रोच्चक्कुषा ग्रहीठुं स यद्धेन- 
चक्षुषाग्रहेष्यद्‌ दृष्टा हेवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ५ ॥ 
उसने इसे नेत्रसे ग्रहण करना चाहा; परन्तु नेत्रसे ग्रहण करनेमें 


समर्थ न हुआ । यदि वह इसे नेत्रसे ग्रहण कर लेता तो [इस समय भी 
पुरुष ] अन्नको देखकर ही तृप्त हो जाया करता ॥ ५ ॥ 


तच्छोत्रेणाजिषक्षत्तन्नाशक्रोच्छोत्रेण ग्रहीतु स 
यद्धैनच्छोत्रेणाग्रहैष्यच्छुत्वा हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ६ ॥ 
उसने इसे श्रोत्रसे ग्रहण करना चाहा; किन्तु वह श्रोत्रसे ग्रहण न 


कर सका | यदि बह इसे श्रोत्रसे ग्रहण कर लेता तो [ इस समय भी 
पुरुष ] अन्नको सुनकर ही तृप्त हो जाता ॥ ६॥ 


५४ ऐतरेयोपनिषदू [ अध्याय १ 


नाक, HR व्या, Sas >; Sine okies ale wae Se akin, 
तत्त्वचाजिधृक्षततन्नाशक्रोत्त्वचा ग्रहीठुं स यद्धै- 


नत्त्वचाग्रहेष्यत्सपट्टा हैवाञ्ञमत्रप्स्यत्‌ ॥ ७ ॥ 

उसने इसे त्वचासे प्रहण करना चाहा; किन्तु वह त्वचासे ग्रहण 
न कर सका । यदि वह इसे खचासे ग्रहण कर लेता तो [ इस समय भी 
पुरुष ] अन्नको स्पर्श करके तृप्त हो जाया करता ॥ ७॥ 


तन्मनसाजिधुक्षत्तन्नाशक्वोन्मनसा ग्रहीतुं म॒ यडे- 
नन्मनसाग्रहेष्यडधयात्वा हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ८ ॥ 
उसने इसे मनसे ग्रहण करना चाहा; किन्तु वह मनसे ग्रहण न 
कर सका । यदि वह इसे मनसे ग्रहण कर लेता तो [ इस समय मी पुरुष ] 
अन्नका ध्यान करके ही तृप्त हो जाया करता ॥ ८ ॥ 
तय्छिरनेनाजिघुक्षत्तन्नाशक्रोच्छिरनेन ग्रहीठुं स 
यद्धैनच्छिरनेनाग्रहेष्यद्विसज्य हेवान्नमत्रप्स्पत्‌ ॥ ९ ॥ 
उसने इसे शिइन ( लिङ्ग) से ग्रहण करना चाहा; परन्तु वह 
शिइनसे ग्रहण करनेमें समर्थ न हुआ | यदि वह इसे शि३नसे ग्रहण कर 
लेता तो [ इस समय मी पुरुष ] अनका विसर्जन करके ही तृप्त हो 
जाता ॥ ९ ॥ 
अपानद्वारा अन्रमहण 
तदपानेनाजिधृक्षत्तदावयत्‌ सैषोऽन्नस्य ग्रहो यद्ठा- 
युरन्नायुवो एष यद्वायुः ॥ १०॥ 
फिर उसने इसे अपानसे ग्रहण करना चाहा और इसे ग्रहण कर 
ल्या | वह यह [ अपान ] ही अनका ग्रह ( ग्रहण करनेवाला ) है | 
जो वायु अन्नायु ( अन्नद्वारा जीवन धारण करनेवाला ) प्रसिद्ध है. बह यह 
[अपान ] वायु ही है ॥ १० ॥ 


खण्ड ३] 


शञाङ्करभाष्याथ 


५५ 
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तत््राणेन तच्चक्षुषा तच्छ्रोत्रेण 
तस्वचा तन्मनसा तच्छिर्नेन 
तेन तेन करणव्यापारेणान्नं 
ग्रहीतुमशवनुवन्पथादपानेन 
वायुना मुखच्छिद्रेय तदन्नमजि- 
घृक्षत्‌ । तदावयत्तदन्नमेवं जग्राह 
आशितवान्‌ । तेन स एषोऽपान- 
वायुरन्नस्य ग्रहोऽन्नग्राहक इत्ये- 
तत्‌ । यद्वायुर्या वायुरन्नायुः 
अन्नबन्धनोऽन्नजीवनो वे प्रसिद्वः 


[ इसी प्रकार उसने ] उस अन्न- 
को प्राणसे, नेत्रसे, श्रोत्रसे, स्वचासे, 
मनसे, रिइनसे एवं मिन्न-मिन्न 
इन्द्रियांके ब्यापारसे ग्रहण करनेमे 
असमर्थ होकर अन्तमें उसे मुखके 
छिद्दद्वारा अपानवायुसे ग्रहण करनेको 
इच्छा की । तब उसे ग्रहण कर 
लिया; अर्थात्‌ इस प्रकार इस अन्नको 
भक्षण कर लिया । उसी कारणसे 
वह॒ यह अपानवायु अन्नका प्रह 
अर्थात्‌ अन्न ग्रहण करनेवाला है । 
जो वायु अनायु---अनरूप बन्धन- 
वाला अर्थात्‌ अन्नरूप जीवनवाला 
प्रसिद्ध है वह यह [ अपान | वायु 


स एष यो वायुः ॥ ४-१० ॥ | ही है ॥ ४-१० ॥ 


0 क 


परमात्माका शरीरप्रवेशसम्बन्धी विचार 
स ईक्षत कथं न्विदं मदृते स्यादिति स ईक्षत 
कतरेण प्रपद्या इति । स ईक्षत यदि वाचाभिव्याहृतं यदि 
घ्राणेनामिप्राणितं यदि चक्षुषा इष्टं यदि श्रोत्रेण श्रुतं यदि 
त्वचा स्पृष्टं यदि मनसा ध्यातं यदयपानेनाम्यपानितं यदि 


शिश्नेन विसृष्टमथ कोऽहमिति ॥ ११ ॥ 

उस परमेश्वरने विचार किया “यह ( पिण्ड ) मेरे बिना कैसे रहेगा!” 
बह सोचने छगा “मैं किस मार्गसे [ इसमें ] प्रवेश करूँ १? उसने विचारा, 
“यदि [ मेरे बिना ] बाणीसे बोळ लिया जाय, यदि प्राणसे प्राणन क्रिया 
कर छी जाय, यदि नेत्रेन्द्रियसे देख लिया जाय, यदि कानसे सुना जा 


ह्‌ 


पेतरेयोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 
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सके, यदि त्वचासे स्पर्श कर लिया जाय, यदि मनसे चिन्तन कर लिया 
जाय, यदि अपानसे भक्षण कर छिया जाय और यदि शिइनसे विसर्जन 
किया जा सके तो मैं कोन रहा ? [ अर्थात्‌ यदि मेरे बिना ये सब इन्द्रियोंके 
व्यापार हो जाते तो मेरा तो कोई प्रयोजन ही न था; तात्पर्य यह कि 
राजाको प्रेरणाके बिना नगरके कार्योके समान मेरी प्रेरणाके बिना इनका 


होना असम्भव है ]! | ११ ॥ 

स एवं लोकलोकपालसंघात- 
स्ितिमन्ननिमित्तां कृत्वा पुर- 
पोरतत्पालयितृख्ितिसमां खा- 
मीव इेक्षत--कथं नु केन प्रका- 
रेणेति वितकयन्निदं मते माम- 
न्तरेण पुरस्वामिनम्‌, यदिदं 
कार्यकरणसंम्पतकारय वक्ष्यमाणं 
कथं चु खलु मामन्तरेण स्यात्प- 
राथे सत्‌ । यदि वाचाभिव्या- 


हुतमित्यादि केवलमेव वाग्व्य- 
वहरणादि तब्रिरथेंक न कथंचन 
मवेद्वरिस्तुत्यादिवत्‌;ः पोर- 
वन्द्यादिमिः ग्रयुज्यमानं स्वाम्यथं 
सत्तत्ख्ामिनमन्तरेणासत्येव खा- 
मिनि तद्वत्‌ । 


उस परमात्माने नगर, नगरनिवासी 
और उनके रक्षक [ राजकर्मचारी 
आदि ] को नियुक्तिके समान अन्नरूप 
निमित्तवाळी लोक और छोकपालोंके 
संघातकी स्थिति कर नगरके खामीके 
समान विचार किया--'कथं चु’ 
यानी किस प्रकारसे--इस प्रकार 
वितक करते हुए [ उसने सोचा ] 
यह जो आगे बतलाया जानेवाला 
कार्यं (भूत) और करणों ( इन्द्रियों ) 
के संघातका कार्य ( व्यापार ) है 
वह परार्थं ( दूसरेके लिये ) होनेके 
कारण मेरे सिवा अर्थात्‌ पुरके खामी- 
रूप मेरे बिना कैसे होगा ? जिस 
प्रकार अपने खामीके लिये प्रयुक्त 
पुरवासी और बन्दीजन आदिकी बलि 
( कर ) एवं स्तुति आदि खामीके बिना 
अर्थात्‌ खामीके अमावमें निरर्थक 
ही है उसी प्रकार [ मेरे बिना भी] 
यह जो वाणीसे बोलना आदि है 
अर्थात्‌ केवळ वाख्यापारादि है बह 
निरर्थक ही होगा यानी किसी प्रकार 
न हो सकेगा । 


खण्ड दै] 


शाइरभाष्यार्थ 
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तसान्मया परेण खामिना- 
घिष्ठात्रा कृताकृतफलसाक्षिभूतेन 
भोक्त्रा 


राज्ञा । यदि नामेतत्संहतकायंस्य 


भवितव्यं पुरस्येव 


पराथेत्व॑ पराधिन मां चेतनमन्त- 
रेण भवेत्पुरपौरकार्यमिव तत्खा- 
मिनम्‌, अथ कोऽहं किंखरूपः 


कस्य वा स्वामी ? 
यद्यहं कार्यकरणसंघातमनु- 


प्रविश्य वागाद्यमिव्याहतादिफल 


नोपलभेय राजेव पुरमाविश्या- 
घिक्ृतपुरुषकृताकृतावेशणम्‌; न 
कश्चिन्मामयं सन्नेवरूपश्चेत्यधि- 
गच्छेद्विचारयेत्‌ । विपयये तु 
योऽयं वागाद्यमिव्याहृतादीद- 
मिति वेद, स॒ सम्वेदनरूपथे- 
त्यथिगन्तव्योऽहं स्याम्‌; यदर्थे 


अतः नगरके (अधिष्ठाता ) राजाके 
समान इस देहरूप संघातके परम प्रभु 
और अधिष्ठाता मुझे भी इसके पाप- 
पुण्यके फलके साक्षी ओर भोक्ता- 
रूपसे स्थित होना चाहिये । यदि 
इस देहेन्द्रियसंघातका कार्य परार्थ 
( दूसरेके लिये ) है और वह पुरस्वामी- 
के बिना पुर और पुखासियोंके कार्य- 
के समान मुझ परार्थी अपने चेतन 
रक्षकके बिना हो सकता है तो मैं 
क्या रहा ? अर्थात्‌ किस स्वरूपवाला 
अथवा किसका स्वामी रहा ६ 


जिस प्रकार राजा नगरमे प्रवेश- 
कर वहाँके अधिकारी पुरुषोके कार्य- 
अकार्यादिका निरीक्षण करता है 
उसी प्रकार यदि मैं भी इस भूत 
ओर इन्द्रियोंके संघातम प्रवेश करके 
बाणी आदिके उच्चारणादि फलको 
ग्रहण न करूँगा तो कोई भी मुझे 
“यह सत्‌ है और ऐसे स्वरूपवाला है? 
ऐसा अघिगम--बिचार नहीं कर 
सकेगा । इसके विपरीत अवस्थामं ही 
मैं इस प्रकार जाना जा सकता हूँ 
कि जिस प्रकार स्तम्भ और भित्ति 
आदिसे मिलकर बने हुए मन्दिर 
आदि संघात अपने अवयर्वोके सहित 
किसी अन्य असंद्दत वस्तुके लिये 


ष्ट 


पेतरेयोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 
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मिदं संहतानां वागादीनाममि- 
व्याहृतादि, यथा स्तम्मकुडया- 
दीनां प्रासादादिसंहतानां स्वाव- 


यवेरसंहतपराथंत्वं तद्वदिति । 

एवमीक्षित्वातत कतरेण 
प्रपद्या इति । प्रपदं च मूर्धा चास्य 
संघातस्य प्रवेशमार्गो । अनयोः 
कतरेण मार्गणेद॑ कार्यकरण- 
संघातलक्षणं पुरं प्रपद्ये ग्रपद्ये- 
येति ॥ ११ ॥ 


होते हैं उसी प्रकार जिसके लिये 
इन संघातरूप वाणी आदिके 
उच्चारणादि व्यापार है और जो इन 
वाणी आदिके उच्चारणादिको "इदम्‌? 
इस प्रकार जानता है वह मैं सत्‌ 
और चेलनखरूप हूँ । 

इस प्रकार विचारकर [ उसने 
सोचा ] अतः मैं किस द्वारसे प्रवेश 
करूँ ? इस संधातमें प्रवेशा करनेके 
दो मार्ग हैं--पदाग्र और मूर्धा । 
इनमेंसे में किस मार्गले इस कार्य- 
करणके संधातरूप पुरमें प्रबेश 
करूँ 1 ॥ ११ ॥ 


परमात्म)का मूर्खद्वारसे शरीरप्रवेश 


एवमीक्षित्वा न तवन्मद्‌- 
भृत्यस्य प्राणस्य मम सर्वार्थाधि- 
कृतस्य प्रवेशमार्गण प्रपदाभ्या- 
मधः प्रपद्ये । कि तर्हि पारि- 
शेष्यादस्य मूर्धानं विदार्य ग्रपदये- 


यमिति लोक इवे क्षितकारी -- 


इस प्रकार विचारकर परमेशत्ररने 
निश्चय किया--“मैं सम्पूर्ण कार्योके 
अधिकारी अपने सेवक प्राणके प्रवेश- 
मागे निम्नदेशीय चरणाग्रोंसे तो 
प्रवेश करूँगा नहीं । तो फिर 
किससे करूँगा ! अतः पदाग्रको 
त्याग कर बचे इए मूर्धाको ही विदीर्ण 
करफे प्रवेश करूँगा । इस प्रकार 
सोच-समझ ऋर काम करनेवाले लोगों- 
के समान -- 


स॒ एतमेव सीमानं विदायेंतया द्वारा प्रापद्यत । 
सैषा विडतिनौम द्वास्तदेतन्नान्दनम्‌ । तस्य त्रय आवसथा- 


खण्ड ३ ] शाङ्करभाष्याथं ५९. 
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न्यः खप्नाः, अयमावसथोऽयमावसथोऽयमावसथ 
इति ॥ १२ ॥ 


वह इस सीमा (मूर्द्धा) को ही बिदीर्णकर इसीके द्वारा प्रवेश 
कर गया । वह यह द्वार 'विद्ति? नामवाला है; यह नान्दन (आनन्दप्रद्‌ ) 
है । यह आत्रसथ [ नेत्र ], यह आत्रसथ [कण्ठ], यह आवसथ [ हृदय ] 
इस प्रकार इसके तीन आवसथ ( वासस्थान ) और तीन खप्न हैं || १२ | 


स सष्टेश्वर एतमेव मूधेसी- 
मानं केशविमागावसानं विदाये- 
च्छिद्रीकृत्वेतया द्वारा मार्गेणमं 
लोकं कायेकरणसंघातं प्रापद्यत 
प्रविवेश । सेयं-हि प्रसिद्धा द्वा! 
मूर्धि तेलादिधारणकाठे अन्त- 


स्तद्र्सादिसंवेदनात्‌ । सेषा 
विदतिविंदारितत्वाद्विइतिर्नाम्‌ 
प्रसिद्धा ढा; । 


इतराणि तु श्रोत्रादिद्वाराणि 
भृत्यादिस्थानीयसाधारणमार्ग- 
त्वान्न समृद्धीनि नानन्दहेतूनि । 
इदं तु द्वारं परमेश्वरस्येव केवल- 
स्येति 'ैदेतन्नान्दनं नन्दनमेव 


वह सृष्टिकर्ता ईश्वर इस मूर्भ- 
सीमाको ही, जिसका क्लेशोंका विभाग 
ही अवसान है, विदीर्ण कर अर्थात्‌ 
उसमें छिद्र कर उसीके द्वारा--उस 
मागसे ही इस लोक अर्थात्‌ भूत 
और इन्द्रियोंके संघातमें प्रवेश कर 
गया । वही प्रसिद्ध द्वार है; क्योंकि 
शिरमें तेळ आदि धारण करते समय 
भीतर उसके रसादिका अनुभव होता 
है । विदीर्ण किया जानेके कारण 
बह द्वार “विदति? अर्थात्‌ विद्दति नाम- 
से प्रसिद्ध है । 

इससे भिन्न जो श्रोत्रादि द्वार हैं 
वे भ्रत्यादिळूप साधारण मार्ग होनेके 
कारण समृद्ध अर्थात्‌ आनन्दके हेतु 


नहीं हैं | किन्तु यह मार्ग तो केवळ 


परमेश्वरका ही है । अतः यह 
नान्दन (आनन्दप्रद ) है । नन्दनको 


| ही यहाँ नान्दन कहा है । 
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ऐतरेयोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


नान्द्नमिति देध्यं छान्दसम्‌ । 
नन्दत्यनेन द्वारेण गत्वा पर- 


सिन्त्रह्मणीति । 
तस्येषं सृष्टा प्रविष्टस्य जीवे- 


नात्मना राज्ञ इव पुरं त्रय 
आवसथाः । जागरितकाल 
इन्द्रियस्थानं दक्षिणं चक्षुः, खप्न- 
कालेऽन्तर्मनः, सुषुस्तिकाले 
हृदयाकाश इत्येतत्‌ । वक्ष्यमाणा 
वा त्रय आवसथाः; पितृशरीरं 
मातृगभोशयः स्वं च शरीरमिति । 

त्रयः खप्ना जाग्रत्स्वप्नसुपु- 


प्त्याख्याः । ननु जागरितं 
प्रबोधरूपत्वान्न खप्नः; नेवम्‌, 
खप्न एव । कथमू ३ परमार्थ- 
खात्मप्रबोधाभावात्खप्तवद्सद- 


स्तुदशनाञ्च । अयमेवावसथश्चकषु- 
दक्षिण क ७ 
प्रथमः, मनोऽन्तरं 
द्वितीयः, हृदयाकाशस्तृतीयः । 


“नन्दनम्‌? इस पद [ के नकार ] में 
दीर्घता वैदिक प्रक्रियाके अनुसार है। 
तात्पर्यं यह है कि इस मार्गले जाकर 
पुरुष परब्रह्म आनन्द प्राप्त करने 
लगता है | 

पुरमे प्रविष्ट हुए राजाके समान 
इस प्रकार रचना करके उसमें 
जीवरूपसे प्रवेश करनेवाले उस 
ईशवरके तीन आक्सथ हैं--( १) 
जाग्रत्‌ कालमें इन्द्रियोंका स्थान 
दक्षिण नेत्र; ( २) सप्नकालमें 
मनके भीतर और ( ३ ) सुषृप्तिमें 
हृदयाकाशके अंदर । अथवा भागे 
बतलाये जानेवाळे पितृदेह, मातृ- 
गर्भाशय और अपन] ही शंरीर--ये 
ही तीन आवसथ हैं । 

तथा जाग्रत्‌, खप्न और सुषि 
नामक तीन खप्न हैं । यदि कहो 
कि प्रबोधरूप होनेके कारण जाग्रत्‌ 
खप्न नहीं है, तो ऐसी बात नहीं 
है; वह भी खप्न ही है । किस 
प्रकार १ क्योंकि उस समय परमाथ 
आत्मखरूपके बोधका अभाव होता 
है और खप्नके समान असत्‌ वस्तुएं 
दिखलायी दिया करती हैं | [ उन 
आवसथोमें ] यह दक्षिण नेत्र ही 
प्रथम है, मनका अन्तर्भाग द्वितीय 
है ओर हृदयाकाश तृतीय ह) 


खण्ड ३ ] शाङ्करभाष्याथे दर्‌ 
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अयमावसथ इत्युक्तानुकीते- | अयमात्रसथः [ ऐसा जो तीन 
वार कहा गया है ] यह पूर्वकथित- 
व - नी 
नमेव । तेषु ह्ययम्‌ १७ पयोये के ही लकी यह त 
णात्मभावेन वर्तमानो5विद्यया | आवसथोमे क्रमशः आत्मभावसे 
१ हनेवाला यह जीव दीर्घकालतक 
्घकालं गाढ प्रसुप्तः खाभावि- | ` 
द्‌ $ स्वाभाविक अविद्यासे गाढ़ निद्रामें 
क्या न प्रबुध्यतेऽनेकशतसहस्रा- | सोता रहता है और अनेकों शत- 
नर्थसंनिपातजदुःखपुद्रामिघा- | अनथाकी प्रातिसे होनेवाले 
दुःखरूप मुद्दरांके आघातके अनुभव- 
अ ६० म 
तानुमवराप ॥ १२॥ से भी नहीं जगता ॥ १२ ॥ 


i 
जीवका मोह ओर उसकी निवत्त 
स जातो भूतान्यमिव्येख्यत्‌ किमिहान्यं वावदिष- 
दिति । स एतमेव पुरुषं ब्रह्म ततममपद्यत्‌ । इदम- 
दर्शमिती ३ ॥ १३ ॥ 

[ इस प्रकार शारीरमें प्रवेश करके जीवरूपसे ] उत्पन्न हुए उस 
परमेश्वस्ने भूतोंको [ तादात्म्यभावसे ] ग्रहण किया । और | गुरुकृपासे 
बोध होनेपर ] “यहाँ [ मेरे सिवा ] अन्य कौन है? ऐसा कहा । और 
मैंने इसे ( अपने आमस्वरूपको ) देख लिया है इस प्रकार उसने इस 
पुरुषको ही पूर्णतम ब्रह्महूपसे देखा || १३ ॥ 

स जातः शरीरे प्रविष्टो जी-। उसने उत्पन.होकर---जीवभावसे 
शरीरमें प्रविष्ट होकर मूतोंको 

वास्मना भूतान्यभिव्येख्यद्व्या- | व्याकृत किया [ अर्थात्‌ उन्हे 
चा तादात्म्यरूपसे ग्रहण किया ] | फिर 

करोत्‌ । स कदाचित्परमकारु- | किसी समय परम कारुणिक आचार्य- 
| ` | के द्वारा अपने कर्णमूळमे--जिसका 
णिकेनाचार्येणात्मज्ञानप्रबोधकू- । शब्द आत्मज्ञानका दृढ बोध कराने- 
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च्छब्दिकायां वेदान्तमहावाक्य- 
मेयो तत्कर्णमूले ताड्यमानाया- 
मेतमेव सृष्ट्यादिकतृत्वेन प्रकृतं 
पुरुषं पुरि शयानमात्मानं ब्रह्म 
बृहत्ततम॑ तकारेणेकेन लप्तेन 
तततमं व्याप्ततम॑ परिपूर्णमाका- 
शवत्प्रस्यबुध्यतापञ्यत्‌ । कथम्‌ ! 
इदं ब्रह्म ममात्मनः खरूपमदश 
दृष्टवानसि, अहो इति, विचार- 


गार्था प्लुतिः पूवम्‌ ॥ १३॥ 


वाला है ऐसी-वेदान्तवाक्यरूप महा- 
भेरीके बजाये जानेपर उसने, जिस- 
का सृष्टि आदिके क्तुत्वरूपसे प्रकरण 
चला हुआ है उस पुरुष-[ शरीर- 
रूप ] पुरमें शयन करनेवाले आत्मा- 
को ततम-इसमें एक तकारका झोप 
हुआ है । अतः तततम--व्या्ततम 
अर्थात्‌ आकाशके समान परिपूर्ण 
महान्‌ ब्रह्मळूपसे जाना-साक्षात्कार 
किया । किस प्रकार साक्षात्कार 
किया [ सो बतलाते हैं--] “अहो ! 
मैंने अपने आत्माके खरूपको ही इस 
ब्रझळपसे देखा है? इस प्रकार । 
यहाँ “इती? पदमें जो प्छुत उच्चारण 
है वह विचार प्रदर्शित करनेके लिये 
है॥ १३॥ 


a TIDE अय 


“इन्द्र? ज्ब्दकी व्युत्पत्ति 


यस्मादिदमित्येब यत्साक्षाद- 
परोक्षाट्टक्ञ 


प्रोक्षेण-- 


सर्वान्तरमपश्यत्‌ 


क्योंकि जो [ जीवरूपसे ] सबके 
भीतर रहनेवाला ब्रह्म इदम्‌ (यह )! 
इस प्रकार साक्षात्‌ अपरोक्षरूपसे 
स्थित है उसे परोक्षरूपसे देखा था-- 


तस्मादिदन्द्रो नामेदन्द्रो ह वे नाम । तमिदन्द्र 
सन्तमिन्द्र इत्याचक्षते परोक्षेण । परोक्षप्रिया इव हि देवाः 
परोक्षप्रिया इब हि देवाः ॥ १४ ॥ 
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इसलिये उसका नाम 'इदन्द्र' हुआ, वह “इदन्द्र' नामसे प्रसिद्ध 
है । 'इदन्दर' होनेपर ही [ ब्रक्वेत्ता लोग ] उसे परोक्षरूपसे «नदर? 
कहकर पुकारते हैं; क्योंकि देवगण परोक्षप्रिय ही होते हैं, देवता परोक्ष 


प्रिय ही होते हैं ॥ १४ ॥ 


तसादिदं पश्यतीतीदन्द्र 
नाम परमात्मा । इदन्द्रो ह वे 
नाम प्रसिद्धो लोक इश्वरः । 
तमेवमिदन्द्रं सन्तमिन्द्र इति 
परोक्षेण परोक्षामिधानेनाचक्षते 
्रह्मविद्‌ः संव्यवहाराथंम्‌; पूज्य- 
तमत्वात्मत्यक्षनामग्रहणमयात्‌ । 
तथा हि परोक्षप्रियाः परोक्षनाम- 
ग्रहणप्रिया इव एव हि यस्मा- 
देवाः; किस्त सर्वदेवानामपि 
देवो महेश्वरः । द्विवचनं प्रकृता- 
“्यायपरिसमाप्त्यर्थम्‌ ॥ १४ ॥ 


इसलिये जो इसे.देखता है बह 
परमात्मा “इदन्द्र? नामवाळा है | 
लोकमें ईश्वर ६इदन्द्रर नामसे 
प्रसिद्ध है । इस प्रकार इदन्द्र? होने- 
पर भी ब्रह्मवेत्ता व्यवहारके लिये 
उसे “इन्द्र' इस परोक्ष नामसे 
पुकारते हैं; क्योंकि पृज़्यतम होनेके 
कारण उसका प्रत्यक्ष नाम लेनेमें 
उन्हें भय है | जब कि देवता लोग 
भी परोक्षप्रिय अर्थात्‌ अपना परोक्ष 
नाम ग्रहण किया जाना ही प्रिय 
माननेवाळे हैं तब सम्पूर्ण देबताओंके 
भी देव महेश्वरका तो कहना ही 
क्या है ? प्रकृत अध्यायकी समाप्ति 
सूचित करनेके लिये यहाँ दो बार 
कहा गया है ॥ १४ ॥ 


इति श्रीमप्परहंसपरित्राजका चार्यगोविन्दभगवत्पूञ्यपादरिष्य- 
श्रीमच्छङ्करभगवतः कृताबैतरेयोपनिषद्भाष्ये प्रथमाध्याये 
तृतीयः खण्डः समाप्त: ॥ २ ॥ 


be AGS 
उपनिषत्कमेण प्रथमः, आरण्यकक्रमेण 
-  चतुथाञ्ध्यायः समाप्तः | 


मयम खण्डु 


अस्तावना 


अस्मिश्रतुर्थःव्याय एष वा- 
अतीताध्याय- क्यार्थः--जगदुत्प- 
विषयावळोकनम्‌ त्तिस्थितिप्रटयकृद- 
संसारी सवेज्ञ सर्वशक्तिः सर्वे- 

वित्सबमिद॑ जगत्खतो5न्यद्वस्त्व- 
न्तरमनुपादायेव आकराशादि- 
क्रमेण सृष्टा स्वात्मप्रबोधनाथं 
सर्वाणि च प्राणादिमच्छरीराणि 
स्वयं प्रविवेश । प्रविश्य च स्व- 
मात्मानं यथाभूतमिदं ब्रह्मास्मीति 
साक्षात््रत्यबुध्यत । तस्मात्स एव 
सवशरीरेष्वेक एवात्मा नान्य 
इति । अन्योऽपि “सम आत्मा 
अह्यास्मीत्येवं विद्यात्‌” इति । 


इस ( पूर्वोक्त ) चौथे% अध्यायमें 
यह वाक्यार्थ विवक्षित है--† 
जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय 
करनेवाले असंसारी सर्वशक्तिमान्‌ 
सर्वशने अपनेसे भिन्न किसी अन्य 
वस्तुको ग्रहण किये बिना ही इस 
सम्पूणे जगतूकी आकारादिक्रमसे 
रचना कर अपनेको खयं ही 
जाननेके लिये सम्पूर्ण प्राणादियुक् 
रारीरमें खयं ही प्रवेशा किया | और 
प्रवेश करके “मैं यह ब्रह्म हूँ? 
इस प्रकार अपने यथार्थ खरूपका 
साक्षात्‌ बोध प्राप्त किया। अतः 
समस्त रारीरमें एकमात्र बही आत्मा 
है, उससे भिन्न नहीं । इसके 


सिवा “[ सम्पूर्ण भूतोमें ] जो सम 


आत्मा ब्रह्म है वह मैं हुँ ऐसा जाने?” 


NE पक कि 
# आरण्यकके क्रमसे यहाँ चौथी संख्या कही गयी है । 


Tt पूर्व अध्यायमें आत्माकी एकता, लोक तथा लोकपालोकी सृष्टि ओर 
क्वुघा-पिपासासे संयोग आदि अनेक विषयोंका वर्णन है । उनमें विवक्षित 


अभिप्रायका प्रतिपादन किया जाता है । 
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शाइरभाष्यार्थ 


द५ 


MP ~ MO ~ MNF ~~ र >>. 


“आत्मा वा इदमेक एवाग्र 


आसीत्‌” (१।१। १) इति “ब्रह्म 
ततमम्‌'’ ( १। ३ । १३ ) इति 


चोक्तम्‌ । अन्यत्र च । 


सवंगतस्य सर्वात्मनो बालाग्र- 


मात्रमप्यम्रविष्टं 
नास्तीति कथं सी- 


प्रवेशश्रुति- 
विचारः 


मानं विदाये प्रापद्यत पिपीलि- 
केव सुषिरम्‌ । 

नन्बत्राछिदं चोद्यं बहु 
चात्र चोदयितव्यम्‌ । अकरणः 
सन्नीक्षत । अनुपादाय किंचि- 
रलोकानस॒जत । अद्भयः पुरुषं 
समुदृधत्यामूछयत्‌ । तस्याभिध्या- 
नान्धुखादि निभिन्नं ग्रुखादि- 
भ्यथाग्न्यादयो लोकपालास्तेषां 
चाशनायापिपासादिसंयोजनं त- 


दायतनप्रार्थनं तदर्थं गवादि- 
ऐ० उ० ५-- 


“निश्चय पहले एक आत्मा ही था? ! 
तथा “१ उसने ] त्रझको [ आकाडाके 
समान ] अतिशय व्याप्त [ जाना |? 
ऐसा भी कहा है। और [ ऐसा 
ही] अन्य उपनिषदोंमें भी 
कहा है । 


पूर्व०-उस सवेगत सर्वात्माके 
लिये तो बाळका अग्रभाग भी अप्रविष्ट 
नहीं है; फिर वह चींटीके बिल्प्रवेश- 
के समान मूर्धसीमाको विदीर्णकर 
किस प्रकार मनुष्य-शरीरम प्रविष्ट 
हुआ £ 


सिद्धान्ती-तुम्हारा यह प्रश्‍न तो 
अल्प हे । अभी तो उपर्युक्त कथनमें 
बहुत कुछ पूछनेयोग्य बातें हैं । 
उसने इन्द्रियहीन होकर भी ईक्षण 
किया । किसी उपादानके बिना हीं 
लोकोंकी रचना की । जळमेसे पुरुष. . 
निकालकर उसे अवयवयोजनाद्वारा 
पुष्ट किया । अभिध्यानके द्वारा उसका 
सुख प्रकट हुआ तथा मुखादिसे 
अग्नि आदि लोकपाल प्रकट हुए । ' 
उनका श्लुधा-पिपासादिसे संयोग... 
कराना, उनका आयतनके लिये 
प्राथना करना, उसके लिये गौ आदिं. 
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प्रदशन तेषां यथायतनप्रवेशन | दिखलाना, उन देवताओंका अपने 


सृषटस्याञ्नस्य पलायनं वागादि- 
मिस्तज्जिशक्षा एतत्सर्वं सीमा- 
वद्‌ तरंणअ्वख्समसेव । 


अस्तु तहि सर्वमेवेदमनुप- 


पञ्मम्‌ । 
न; अत्रात्मावबोधमात्रस्य 
विवक्षितत्वात्सवोऽयमथवाद | 


दोषः । मायाविवद्धा महामायावी 
देवः सर्वज्ञः सर्वशक्तिः सर्वमे- 
तचकार । सुखावबोधनप्रति- 


पत्यं लोकवदाख्यायिकादि- 
ग्रपश्च इति युक्ततरः पक्ष: । न 
हि 
नारंतकिळ.लमिष्यते । ऐका- 
त्म्यखरूपपरिज्ञानात्त अमृतत्वं 
फलं सर्वोपनिषत्तिद्धम्‌ । 


सृष्टयारूयायिकादि परित्ञा- 


अपने अनुकूल आयतनोंमें प्रवेश 
करना, उत्पन्न हुए अन्नका. भागना 
और उसे वाक आदि इन्द्रियां- 
द्वारा ग्रहण करनेकी इच्छा करना- 
ये सब बातें भी सीमा विदीणे करने 
और रारीरमें प्रवेश करनेके समान 
ही [ आश्चर्यजनक ] हैं । 

पूर्व०-अच्छा तो, इन सभी 
बातोंको अनुपपन्न ( असम्भव ) 
मान लो । 

पिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 


क्योंकि श्रुतिको यहाँ केवळ आत्मा- 


वबोधमात्र कहना अभीष्ट होनेसे 
यह सब अर्थवाद है; अतः इसमें 
कोई दोष नहीं है | अथवा मायावीके 
समान महामायावी सर्वज्ञ सब- 
शक्तिमान्‌ प्रभुने इस सम्पूर्ण जगत्‌- 
की रचना की है, ओर इंस रहस्यका 
सरलतासे ज्ञान प्राप्त करनेके लिये 
ही छोकिक रीतिसे यह आख्यायिका 
आदिकी रचना की गयी है---इस 
प्रकार भी यह पक्ष युक्तियुक्त जान 
पड़ता है; क्‍योंकि केवळ लोक- 
रचनाकी आख्यायिका आदिके 
परिज्ञानसे कुछ भी फळ नहीं 
मिळता । परन्तु आत्माके एकत्व और 
यथार्थ खरूपके ज्ञानसे अमरत्वरूप 
फल [प्राप्त होता है--यह] 
सभी उपनिषदोमें प्रसिद्ध है । 
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स्मृतिषु च गीताद्यासु * 
सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्तं परमेश्वरम्‌” 
(गीता १३ । २७ ) इत्यादिना । 
ननु त्रय आत्मानः । मोक्ता 
आत्नैकवे कर्ता संसारी जीव 
विचारः एकः सव लोक- 
शास्त्रप्रसिद्धः । अनेकप्राणिकर्म- 
फलोपभोगयोग्यानेकाधिष्ठानव- 
ल्लोकदेहनिमाणेन लिङ्गेन यथा- 
शाख्नप्रदशितेन पुरप्रासादादि- 


निर्माणलिद्जेन तद्विषयकौशलज्ञान- 


वांस्तत्कता तक्षादिरिवेश्वरः सर्वज्ञो 
जगतः कर्ता द्वितीयश्चेतन आ- 
त्मा अबगम्यते । “यतो वाचो 
निवतन्ते? (ते> उ० २। ४ । 
१) “नेति नेति? (बू० उ० 
३।९.। २६ ) इत्यादिशास्त्र- 
प्रसिद्ध ओपनिषदः पुरुषस्त- 
तीयः । एवमेते त्रय आत्मानो 
ऽन्योन्यविलक्षणाः । तत्र कथमेक 
एच आत्मा अद्वितीयः असंसा- 
रीति ज्ञातुं शक्यते ? 


तथा “सम्पूर्ण भूतोंमें समान भावसे 
स्थित परमेखरको”? इत्यादि वार्क्यो- 
द्वारा गीता आदि स्मृतियोमें भी 
[ यही बात कही गयी है | । 


पूर्व०-आत्मा तो तीन हैं; 
उनमें एक तो सम्पूर्ण लोक और 
शाखे प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता संसारी 
जीव है । नगर और प्रासादादिकें 
नि्माणके लिङ्गसे जिस प्रकार 
तत्सम्बन्धी कौशळके ज्ञानवाले उनके 
रचयिता तक्षा ( कारीगर ) आदिका: 
ज्ञान होता है उसी प्रकार अनेक: 
प्राणियोंके - कर्मफलके उपभोगयोग्य 
अनेकों अधिष्ठानोंवाले लोक और: 
देहकी रचनाके ` शात्रप्रदर्शित' 
लिङ्गसे दूसरे चेतन आत्मा--जगतू: 
कर्ता सर्वज्ञ इखरंकां ज्ञानं होता हे । 
तथा तीसरा आत्मा “जहाँसे वाणीं 
लौट आती है?” एवं “यह नही 
यह नहीं?” इत्यादि शाखसे प्रसिद्ध 
ओपनिषद पुरुष है । इस प्रकार-ये. 
तीनों आत्मा एक दूसरेसे विलक्षण 
हैं । अतः यह कैसे जाना जा संकतोंः 
है कि आत्मा एक, अद्वितीय और 


| असंसारी ही है ! 
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तत्र जीव एव तावत्कथं 


ज्ञायते ? 
ज्ञायते श्रोता मन्ता 


दृष्टा आदेष्टा आधोश विज्ञाता 


ज्ञातेति । 

ननु विंग्रतिषिद्वं ज्ञायते यः 
श्रवणादिकतृत्वेनामतो मन्ता- 
विज्ञातो विज्ञातेति च । तथा 
“न मतेमेन्तारं मन्वीथा न 
विज्ञातेवि ज्ञातारं विजानीयाः?’ 
(बू० 3० ३।४।२)इत्यादि च। 

सत्यं विश्नतिषिद्धम्‌, यदि 
प्रत्यक्षेण ज्ञायेत सुखादिवत्‌ । 
प्रत्यक्षज्ञानं च निवायते “न 
मतेमेन्तारं मन्वीथाः” ( बु० 
3० ३ । ४ । २ ) इत्यादिना । 
ज्ञायते तु श्रवणादिलिङ्गन; 
तत्र कुतो बिम्रतिषेधः । 

ननु श्रवणादिलिङ्गेनापि कथं 
ज्ञायते ? यावता यदा शृणात्या- 


त्मा श्रोतव्यं शब्दम्‌, तदा तस्य 


सिंद्ान्ती-इन तीनांमें पहले 
जीवका ही ज्ञान केसे होता है ! 

पूव ०-इस प्रकार ज्ञान होता है 
कि “वह श्रवण करनेवाला, मनन 
करनेवाला, द्रष्टा, आज्ञा करनेवाला, 
शब्द उच्चारण करनेवाला, विज्ञाता 
और प्रज्ञाता है |! 

पिद्धान्ती-परन्तु जिसका 
श्रवणादिके कर्तारूपसे ज्ञान होता है 
उसे “अमत और मनन करनेवाला 
अविज्ञात और विशेष खूपसे जानने- 
वाळा? इस प्रकार कहना तथा '“मति- 
के मनन करनेवालेका मनन न करो, 
विज्ञातिके विज्ञाताको न जानो” 
इत्यादि श्रुतिवचन भी विरुद्ध होगा । 

पूर्व ०-यदि उसे सुखादिके 
समान प्रत्यक्षरूपसे जाना जाय तो 
अवश्य विरुद्ध होगा । किन्तु “मतिके 
मनन करनेवालेका मनन न करो?” 
इत्यादि वाक्यसे उसके प्रत्यक्षज्ञानका 
निवारण किया गया है । उसका 
ज्ञान तो श्रवणादि लिङ्गसे होता है; 
फिर इसमें विरोध कहाँ है ? 

सिद्वान्ती-श्रवणादि लिङ्गसे भी 
आत्माका ज्ञान किस प्रकार हो 
सकता है ? क्योंकि जब और जिस 
समय आत्मा सुननेयोग्य शब्दको 
सुनता है उस समय श्रबणक्रियाके. 


१. सिद्धान्तीकी यह उक्ति पहले आत्मामें बतलाये हुए कर्तृत्व-मोक्तृत्व 


आदि धर्मीका प्रतिषेध करनेके लिये है । 


२. विशेष जाननेवाला । ३. सबसे अधिक जाननेबाला । 
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श्रचणक्रिययेव चर्तमानत्वा- 
न्मननविज्ञानक्रिये न संभवतः 
आत्मनि परत्र वा । तथान्यत्रापि 
मननादिक्रियासु । श्रवणादि 
क्रिया्च स्वविषशेष्वेव । न हि 
मन्तव्यादन्यत्र मन्तुर्मननक्रिया 


संभवति । 
ननु मनसा सब मेव मन्तव्यम्‌ । 


सत्यमेवं तथापि सर्वमपि 
मन्तव्यं मन्तारमन्तरेण न मन्तुं 
शक्यम्‌ । 


यद्येवं किं स्थात्‌ ? 
इदमत्र स्यात्‌; स्वस्य योऽयं 
मन्ता स मन्तेवेति न स मन्तव्यः 


स्यात्‌ । न च द्वितीयो मन्तुमः 
न्तास्ति । यदा स॒ आत्मनेव 


साथ ही वर्तमान रहनेके कारण 
उसके लिये अपनेमें अथवा अन्यत्र 
मनन या विज्ञानरूप क्रियाएं संभव 
नहीं है । [ इस प्रकार विजातीय 
क्रियाओंकी समकाळीनताका निषेध 
करके अब सजातीय क्रियाओंका 
निषेध करते हे--] इसी प्रकार 
अन्यत्र मनन आदि क्रियाओंमें भी 
समझना चाहिये । श्रवणादि क्रिया 
भी अपने विष्यांमें ही प्रवृत्त हो 
सकती हैं [ आश्रयमें नहीं ] । मनन 
करनेवालेकी मननक्रिया मन्तब्यसे 
भिन्न स्थानमें सम्भव नहीं है | 

पूर्व ०-मनसे तो समीका मनन 
किया जाता है । हु 

सिद्धान्ती-यह ठीक है; परन्तु 
जो कुछ मनन किया जाता है वह 
सब मननकर्ताके बिना नहीं किया 
जा सकता । | 

पूवे-्यदि ऐसा हो भी तो 
इससे क्या होगा ! 


सिद्धान्वी-इससे यहाँ यह होगा ' 
कि जो इस सबका मनन करनेवाला 
है वह मनन करनेवाला ही रहेगा, 
मन्तव्य नहीं होगा । तथा उस 
मनन करनेवालेका कोई दूसरा 
मननकंता भी नहीं है । यदि उसे 
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जाणतात येन च मन्तव्यः 
आत्मा आत्मना यथ मन्तव्य 
आत्मा तौ डो प्रसज्येयाताम्‌ । 
एक एवात्मा द्विधा मन्तमन्तव्य- 
त्वेन द्विशकलीमोलता ति, । 
उमयथाप्यनुपपत्तिरेव । यथा 
्रदीपंयोः प्रकाश्यप्रकाश्कत्वा- 
चुंपपत्तिः समत्वात्तदत्‌ । 

न च मन्तुर्मन्तव्ये मननव्या 
पारशुत्यः कालोऽस्त्यात्ममन- 
नाय । यदापि ढिङ्गनात्मान 
मनुते मन्ता; तदापि पूर्वदेव 
लिङ्गेन मन्तव्य आत्मा यश्च 
तस्य मन्ता तो दरी प्रसज्येया- 
ताम्‌ एक एव वा द्विधेति 
पूर्वोक्तदोषः । न प्रत्यक्षेण 
नाप्यनुमानेन ज्ञायते चेत्‌ कथ- 
मुच्यते “स म आत्मेति विद्यात्‌” 


( कौषी० ३। ९ ) इति ? कथं 
वी श्रोता मन्तेत्यादि ? 


आत्माद्वारा ही मन्तव्य माना जाय 
तो जिस आत्मासे आत्मा मनन 
किया जाता है और जिस आमाका 
मनन किया जाता है उनके दो होने- 
का प्रसंग उपस्थित हो जायगा । 
अथवा बॉस आदिके समान एक ही 
आत्मा मन्ता और मन्तव्यरूपसे दो 
भागोंमें विभक्त माना जायगा । किन्तु 
उपर्युक्त दोनों प्रकारसे अनुपपत्ति 
ही है । जैसे कि समानरूप होनेके 
कारण दो दीपकोंका परस्पर प्रकाश्य- 
प्रकाशकभाव नहीं बन सकता, उसी 
प्रकार [ यहाँ समझना चाहिये ] । 

इसके सिवा मन्ताको अपना मनन 
करनेके लिये मन्तब्य पदार्थोका 
मनन करनेके व्यापारसे रहित कोई 
काळ भी नहीं है। जिस समय भी 
किसी लिङ्गके द्वारा मन्ता अपना 
मनन करता है उस समय भी पहले- 
हीके समान ळिङ्गसे मन्तव्य आत्मा 
और जो कोई उसका मनन करने- 
वाला है वे दो सिद्व होते हैं; अथवा 
एक ही दो भागोंमें विभक्त है--इस 
प्रकार पूर्वोक्त दोष उपस्थित हो 
जाता है | और यदि वह न प्रत्यक्षसे 
जाना जाता है और न अनुमानसे 
तो ऐसा कयां कहते हैं कि “बह 
मेरा आत्मा है-ऐसा जाने” और क्यों 


उसे श्रोता-मन्ता इत्यादि बतळते हैं? 
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ननु श्रोतृत्वादिधमंवानात्मा, 
अश्रोतृत्वादि च प्रसिद्धमात्म- 
नः । किमत्र विषमं पश्यसि ? 

यद्यपि तव न विषमं तथापि 
मम तु विषमं प्रतिमाति । 
कथम्‌ १ यदासो श्रोता तदा 
न मन्ता यदा मन्ता तदा न 
श्रोता । तत्रेव॑ सति पक्षे श्रोता 
मन्ता पक्षे न श्रोता नापि 
मन्ता । तथान्यत्रापि च । 

यदैवं तदा श्रोतृत्वादिधम- 
वानात्मा अश्रोतत्वादिधमेवा- 
न्वेति संशयस्थाने कथं. तव 
न वेषभ्यम्‌ । यदा देवदत्तो 
गच्छति तदा न खाता 
गन्तेव । यदा तिष्ठति तदा 
न गन्ता ख्यातैव | तदा अस्य 
पक्ष एव गग्तृत्व॑ खादुत्व 


पूर्व०-आत्मा तो श्रोतृत्वादि 
धर्मवाला है और आत्माके अश्रोतृत्व 
आदि धर्म भी [ श्रुतिमें ] प्रसिद्ध 
हैं । फिर इसमें तुम्हें विषमता क्या 
दिखलायी देती है £ 
_ सिद्धान्ती-यक्षपि तुझे कोई 
विषमता ज्ञात नहीं होती, तथापि मुझे : 
तो होती ही है । किस प्रकार कि 
जिस समय यह श्रोता होता है उस 
समय मन्ता नहीं होता और जब 
मन्ता होता है तब श्रोता नहीं होता । 
ऐसा होनेके कारण वह एक पक्षमे 
श्रोता और मन्ता है तो दूसरे पक्षमें 
न श्रोता हे और नमन्ता ही है । 
ऐसा ही अन्यत्र ( विज्ञाता आदिके 
सम्बन्धमें ) भी समझना चाहिये । 


जब कि ऐसी बात है तब 
आत्मा श्रोत॒त्वादि धमेवाल है अथवा 
अश्रोत॒त्वादि धर्मवाला ? इस प्रकार 
संशयस्थान उपस्थित होनेपर तुझे 
विषमता क्यों नहीं दिखायी देती ! 
जिस समय देवदत्त चळता है उसं 
समय वह चलनेवाला ही होता है 
ठहरनेवाला नहीं होता, तथा जिस 
समय वह ठहरता है उस समय 


-बह ठहरनेवाला ही होता है, चलने- 


वाळा नहीं होता । ऐसी अवस्थार्मे 
इसका गन्तृत् और स्थातृत्व पाक्षिक 


BR 
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.च। न नित्यं गन्तृत्वं ख्यातृत्वं | ही होता है, नित्यगन्तुत्व अथवा 


बा। तद्त्‌ । 

तथेवात्र काणादादयः पश्य- 
| न्ति । पक्षप्राप्तेनेव श्रोतृत्वादिना 

- आस्मोच्यते ओता मन्तेत्यादि- 
वचनात्‌ । संयोगजत्वमयौगपं 
' `च ज्ञानस्य ्याचक्षते | दशेयन्ति 
, चान्यत्रमना अभूवं नादशैमि- 


त्यादि युभपज्ह्ञानारुशात्तिटसो 
लिङ्गमिति च न्याय्यम्‌ । 
भवत्वेवम्‌ किं तव॒ नष्टं 


यद्येवं स्यात्‌ ! 
अस्त्वेवं तवेष्टं चेत्‌ | श्ुत्य- 
थेस्तु न संभवति | 


किं न श्रोता मन्तेत्यादि- 
'झुत्यर्थः 
न; न श्रोता न मन्तेत्यादि 


वचनात । 


नित्यस्थातृत्व नहीं होता । इसी प्रकार 
[ आत्माका श्रोतृत्वादि भी पाक्षिक 
ही सिद्ध होगा, नित्य नहीं ] । 
काणाद आदि अन्य मतावलम्बी 
भी इस विषयमे ऐसा ही समझते हैं; 
क्योकि इस विषयमें उनका कथन 
है कि पक्षम ग्राप्त होनेवाळे श्रोतृ- 
त्वादिके कारण ही आत्मा श्रोता, मन्ता 
इत्यादि कहा जाता है | वे ज्ञानका 
संयोगजल ( इन्द्रिय और मनके संयोगसे 
उत्पन्न होना ) और अयोगपद्य ( एक 
साथ न होना) प्रतिपादन करते हैं । 
और मनको एक साथ ज्ञान उत्पन्न न 
होनेमें वे “मैं अन्यमनस्क था, इसळिये 
न देख सका” इत्यादि लिङ्ग प्रदर्शित 
करते हैं और यह युक्तिसङ्घत भी है । 
पूर्व०-ऐसा सिद्धान्त भले ही 
रहे; किन्तु यदि ऐसा हो भी तो 
तुम्हारी क्या हानि है ! 
पिद्वान्ती-यदि तुम्हें अभिमत 
हो तो तुम्हारे लिये ऐसा भले ही 
हो; परन्तु यह श्रुतिका तात्पर्य तो 
हो नहीं सकता । 
पूवे०-क्या श्रोता, मन्ता इत्यादि 
श्रुतिका अर्थ नहीं है ! 
सिद्धान्ती-नहीं, क्‍योंकि [ श्रुतिमें 
तो ] “न श्रोता है न मन्ता है? इत्यादि 
भी कहा है | 
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ननु पाक्षिकत्वेन प्रत्युक्त 


त्वया । 

न; नित्यमेव श्रोतृत्वाद्यभ्यु- 
पगमात्‌ । “न हि श्रोतुः श्रृते- 
बिंपरिलोपो बिद्यते” (बृ० उ० 
४ । ३ । २७ ) इत्यादिश्रुतेः । 

एवं तर्हिं नित्यमेव श्रोत- 
त्वाद्यम्युपगमे प्रत्यक्षविरुद्धा 


युगपञ्ज्ञानोत्पत्तिरज्ञानाभावश्चा- 
त्मनः कल्पितः स्यात्‌ । तच्चा- 


निष्टमिति । 
नोमयदोषोपपत्तिः । आत्मनः 


शुत्यादिशओोतत्वादिधर्मवच्त्वश्चुतेः। 
अनित्यानां मूर्तानां च चक्षुरा- 
दीनां दृष्ट्याद्यनित्यमेव संयोग- 


वियोगधर्मिणाम्‌, यथाग्नेज्वलनं 


पूवे०-परन्तु इस विरोधको तो 
तुमने पाक्षिक बतलाकर खण्डित 
कर दिया ह्वै । 

सिदान्ती-नहीं, क्योंकि आत्मा- 
का श्रोतृत्व आदि तो नित्य ही माना 
गया है, जैसा कि “श्रोताकी श्रुति- 
का लोप कमी नहीं होता?” इत्यादि 
्रुतिसे सिद्ध होता है । 

पू्व०-ऐसी दशामें तो आत्माका 
नित्य श्रोतृत्वादि माननेपर प्रत्यक्ष- 
विरुद्ध अनेक ज्ञानोंका एक साथ 
उत्पन्न होना और आत्मामें अज्ञानका 
अमाव ये दो बातें माननी पड़ेगी ।/ 
किन्तु यह किसीको अभीष्ट नहीं है । 

विद्वान्ती-इन दोनों दोषोंकी- 
सिद्धि नहीं हो सकती; क्योंकि 
श्रुतिके कथनानुसार आत्मा श्रुति 
आदिके श्रोतृत्वादि धर्मवाळा है# 
जिस प्रकार अग्निका प्रज्वलित 
होना, तृणादिके संयोगसे होनेके 
कारण, अनित्य है; उसी प्रकार 
संयोग-वियोगधर्मी, मूर्ते एवं अनित्य 


तृणादिसंयोगजत्वाचद्वा ।न तु| भे आदिके धर्म दृष्टि आदि 


नित्यस्यामूतेस्यासंयोगवियोगध- 


# अर्थात्‌ वह 
रूपसे प्रसिद्ध है | 


अनित्य ही हैं । किन्तु जो नित्य, 


अपूरी और संयोग-वियोग-घर्मसे 


श्रुतिका श्रोता, मतिका मन्ता तथा विज्ञाता आदि 


$3 
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मिंणः संयोगजदष्टयाद्यनित्यथम- 
बच्च संभवति । तथा च श्रुतिः 
“न हि द्रष्ट्शष्टेविपरिलोपो 
विद्यते” (बृ० उ०४।३।२३) 
इत्याद्या । एवं तहिं दे इष्टी चक्षु- 
षोऽनित्या दृष्टिनित्या चात्मनः । 
तथा च द्वे श्रुती श्रोत्रस्यानित्या 
नित्या चात्मखरूपस्य । तथा 


' हे मती विज्ञाती बाद्याबाद्ये एवं 
ह्येव । तथा चेयं श्रुतिरुपपन्ना 
भवति “इष्टेद्रेश श्रुतेः श्रोता” 
इत्याद्या । 

रोकेऽपि प्रसिद्धं चक्षुषस्ति- 


मिरागमापाययोनेष्टा दष्टिर्जाता 
AN ENN दृष्टेर ~ 
हाष्टारोते चक्षुृष्टेरनित्यत्वम्‌; 
तथा च श्रृतिमत्यादीनामात्म- 
दष्टयादीनां च नित्यत्वं प्रसिद्ध- 
मेव रोके | वदति हि उद्धृतचक्षः 


स्वप्नेऽद्य मया भ्राता दृष्ट इति । 


रहिंत है उस ( आत्मा ) का संयोग 
जनित दृष्टि आदि अनित्य घमॉसे 
युक्त होना सम्भव नहीं है । ऐसी 
ही "'द्रशाकी इष्टिका लोप नहीं 
होता”? इत्यादि श्रुति भी है । इस 
प्रकार दो दृष्टि सिद्ध होती हैं-- 
(१ ) नेत्रकी अनित्य दृष्टि और (२) 
आत्माकी नित्य इष्टि। इसी प्रकार दो 
श्रुति हैँ-श्रोत्रकी अनित्य श्रुति और 
आत्माको नित्य श्रुति । तथा इसी 
प्रकार बाह्य और अबाह्यरूप दो मति 
और दो विज्ञाति हैं । ऐसी अवस्थामे 
ही ““इ्िका द्रष्टा है, श्रुतिका श्रोता 
है?” इत्यादि श्रुति सार्थक हो 
सकती है । | 

लोकमें भी तिमिर रोगकी उत्पत्ति 
और विनाशसे 'दृष्टि नष्ट हो गयी 
दृष्टि उत्पन्न हो गयी? इस प्रकार 
नेत्रकी दृष्टिका अनित्यत्व प्रसिद्ध ही 
है । इसी प्रकार श्रुति-मति इत्यादि- 
का [ अनित्यत्व माना गया है; ] और 
आत्माकी दृष्टि आदिका नित्यत्व तो 
लोकमें प्रसिद्ध ही है । जिसके नेत्र 


निकाल लिये गये हैं वह पुरुष भी 


ऐसा कहता ही है कि “आज 


खष्नमें मैंने अपने माईको देखा: था |! 
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तथावगतबाधियेः खप्ने शरुतो मन्त्रो 
ऽद्येत्यादि । यदि चक्षुःसंयोग- 
जेवात्मनो नित्या दष्टिस्तन्नाशे 
नश्येत्‌ । तदोद्ध्वतचक्षुः खप्ने 
नीलपीतादि न पश्येत । “न हि 


द्रष्टुहेष्टे” (बृ: उ०४॥ ३ | 
२३ ) इत्याद्या च श्रुतिरनुपपन्ना 
स्यात्‌ । ““तचक्वु; पुरुषो येन 
स्वप्ने पच्यति” इत्याद्या च 


श्रुति; । 
नित्या आत्मनो इष्िरबाह्या- 


नित्यरष्टे्रीहिका । बाह्यरृष्टेओ- 
पजनापायाद्यनित्यधर्मवस्वात्तदू- 
ग्राहिकाया आत्मरष्टेस्तद्ठदवभा- 
सत्वमनित्यत्वादि श्रान्तिनिमित्तं 
रोकस्येति युक्तम्‌ । यथा भ्रम- 
णादिधमवद्लातादिवस्तुविषय- 


इृष्टिरपि अमतीच तद्वत्‌ । तथा 


तथा जिसका बहिरापन सबको 
ज्ञात है वह भी “मैंने खप्नमे मन्त्र 
सुना’ इत्यादि कहता ही है । यदि 
आत्माकी नित्य दृष्टि नेत्रेन्द्रियके 
संयोगसे ही उत्पन्न होनेवाली हो 
तो वह उसका नाश होनेपर नष्ट 
हो जाय । उस अवस्थामे जिसके 
नेत्र निकाल लिये गये हैं वह 
पुरुष खप्नमें नीला-पीला आदि 
नहीं देख सकेगा और तब “'द्रष्टाकी 
दृष्टिका लोप नहीं होता”? इत्यादि 
श्रुति और “वह नेत्र है, जिसके द्वारा 
पुरुष खप्नमें देखता है?” इत्यादि 
श्रुति मी निरर्थक हो जायगी । 
आत्माकी नित्य दृष्टि बाह्य अनित्य 
दृष्टिको ग्रहण करनेवाली है । बाह्य 
दृष्टि उत्पत्ति-त्रिनारादि अनित्य 
धर्मोबाळी है; अतः लोगांको जो 
उसे ग्रहण करनेवाली आत्म- 
दृ्टिका उसीके समान भासित 
होना और अनित्य होना आदि प्रतीत 
होता है वह श्रान्तिके. कारण है-- 
ऐसा मानना ठीक ही है । जिस 
प्रकार भ्रमण आदि घर्मबाळी अलात- 
चक्र आदि वस्तुआँसे सम्बन्धित 
दृष्टि भी श्रमती-सी जान पड़ती है; 
उसी प्रकार [ इसे समझना 
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च श्रुतिः “ध्यायतीव लेलायतीव’ 
( ब० उ०४।३।७)इति। 


तखादात्मदष्टेनित्यत्वान्न योग- 


पद्यमयोगपद्यं वास्ति । 
बाह्यानित्यदष्टचृपाधिवशात्त 

लोकस्य तार्किकाणां चागम- 
संग्रदायवजितत्वाद्‌ अनित्या आ- 
त्मनो दृष्टिरिति भ्रान्तिरुपपन्नेव । 
जीवेखरपरमात्मभेदकर्पना चे- 
तन्निमित्तेव । तथा च अस्ति 
नास्तीत्याद्याश्च यावन्तो वाद्यान- 
सयोभेंदा यत्रेक॑ भवन्ति, तद्विः 
पयाया नित्याया इष्टेनिविशेषा- 
याः-अस्ति नास्ति,एकं नाना,शुण- 
वदशुणम्‌, जानाति न जानाति, 
क्रियावदक्रियम्‌, फलवदफलम्‌, 
सबीजं निर्वीजम्‌, सुखं दुःखम्‌, 
मध्यममध्यम्‌, शन्यमशुन्यम्‌, 
परो$हमन्य इति वा सववाक्ग्रत्य- 
यागोचरे स्वरूपे यो विकल्पयितु- 
मिच्छति; स नूनं खमपि चमे- 


आत्मद्िका 


चहिये ] । ऐसा ही “ध्यायतीव 
लेलायतीब”? आदि श्रुति भी कहती 
हे | अतः नित्य होनेके कारण 
योगपद्य ( अनेक 
दृष्टियोंका एक साथ होना ) अथवा 
अयौगपद्य नहीं है । 


बाह्य अनित्य-दष्टिरूप उपाधिके 
कारण लोकको और तार्किक पुरुषों- 
को वैदिक सम्प्रदायसे रहित होनेके 
कारण ऐसी भ्रान्ति होना उचित 
ही है कि आत्माकी दृष्टि अनित्य 
है । जीव, ईश्वर और परमात्माके 
मेदकी कल्पना भी इसी निमित्तसे 
है । इसी प्रकार अस्ति ( है) 
नास्ति ( नहीं है ) आदि जितने 
भी वाणी और मनके भेद हैं वे सब 
जहाँ एक हो जाते हैं। उसे विषय 
करनेवाली नित्य निर्विशेष दृष्टिके 
सम्पूण वाक्प्रतीतियोंके अविश्रय 
खरूपमें जो है-नहीं है, एक- 
अनेक, सगुण-निर्मुण, जानता है, 


नहीं जानता, सक्रिय-निष््रिय, 
सफल-निष्फल, सबीज-निर्बीज, 
सुख-दुःख, मध्य-अमध्य, शून्य- 


अशून्य अथवा पर-अह एवं अन्य- 
की कल्पना करना चाहता है वह 
निश्चय ही आकाशको मी 'चमडेके 
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वद्देशयितुमिच्छति, सोपानमिव 
च पद्भ्यामारोढुम्‌, जले खे च 
मीनानां वयसां च पदं दिदक्षते । 
“नेति नेति” (बू उ० ३।९। 
२३ ) “यतो वाचो निवतेन्ते’’ 
(तश उ० २।४। १ ) इत्या- 
दिश्रुतिभ्यः । “को अद्धा वेद” 
(ऋण सं. १।३०।६) 
इत्यादिमन्त्रवणात्‌ । 


कथं तहिं तस्य स म आत्मेति 
वेदनम्‌ । नूहि केन प्रकारेण तमहं 


स म आत्मेति विद्याम्‌ । 


अत्राख्यामिकामाचक्षते-- क्र 
कश्चित्किल मनुष्यो मुग्धः केथि- 
दुक्तः कर्सिथिदपराधे सति 
घिक्त्वां नासि मनुष्य इति । 
स भुग्धतया आत्मनो मनुष्यत्वं 
प्रत्यायितु. कचिदुपेत्याह ब्रवीतु 
भवान्कोऽहमस्मीति । स तस्य 
मुग्धतां ज्ञात्वाह । क्रमेण बोध- 
` यिष्यामीति । स्यावराात्मभाव- 


१..उसे साक्षात्‌ कौन जानता दै ! 


समान . लपेटना चाहता है और 
अपने पेरोसे उसपर सीढ़ियोंके 
समान आरूढ़ होनेको उद्यत है । 
वह मानो जळ और आकारमें मछली 
तथा पक्षियोंके चरणचिहू देखनेको 
उत्सुक है; जैसा कि “नेति नेति? 
“यतो वाचो निवर्तन्ते” इत्यादि 
श्रुतियों और “को अद्धा वेद? 
इत्यादि मन्त्रवर्णसे सिद्ध होता है । 


पूर्व०-तो फिर उसे “बह मेरा 


आत्मा है? इस प्रकार कैसे जाना 


जाता है ? बतलाओ उसे मैं किस 
प्रकारसे 'वह मेरा आत्मा है? इस 
प्रकार जानूँगा ! 


सिद्वान्ती-इस विषयमे एक 
आख्यायिका कहते हैं, किसी मूढ़ 
मनुष्यसे किसीने, उससे कोई 
अपराध बन जानेपर, कहा--“तुझे 
धिक्कार है, तू मनुष्य नहीं है ।: 
उसने मूढतावश अपना मनुष्यत्व 
निश्चित करानेके लिये किसीके पास 
जाकर कहा-“आप बतलाइये, मैं 
कौन हूँ १? वह उसकी मूर्खता 
समझकर उससे बोला--“धीरे-धीरे 
बतलाऊँगा ।? और फिर स्थावरादिमें 
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मपोद्य न त्वममनुष्य इत्युक्त 


परराम | स तं घुग्धः प्रत्याह 
भवान्मां बोधयितुं प्रवृत्तस्तृष्णी 


बभूव । किं न बोधयतीति ? ताइ- 


गेव तद्वतो वचनम्‌ । नास्य- 
मनुष्य इत्युक्तोऽपि मचुष्यत्वमा- 


त्मनो न प्रतिपद्यते यः स कथं 
मनुष्योऽसीत्युक्तोऽपि मनुष्यत्व- 


मात्मनः प्रतिपद्यत ? 


तस्माद्यथाशा्रोपदेश एवा- 


त्मावयोधविधिर्मान्यः । न छग्ने- 
दाह्यं ठृणाद्यन्येन केनचिद्दग्धु 
शक्यम्‌ । अत एव शास्रमारम- 
सरूपं बोधयितुं प्रब्वत्तं सद- 
मनुष्यत्वग्रतिषेधेनेव “नेति 
नेति” ( बू० 3० ३।९। २६) 
इत्युक्त्मोपरराम। तथा “अनन्त- 
रमबाह्यम्‌’’ ( चः उ० २। ५ । 
१९, ३।८। ८) “अयमात्मा 
ब्रह्म सर्वानुभूः” (बू० उ०२।५। 
१९ ) इत्यचुशासनम्‌ । “तत्त्व 
मसि” (छा०उ०६।८-१६) 
यत्र त्वस्य सवमास्मंवाभूत्तत्केन 


उसके आत्मत्वका निषेध बतलाकर 
“तू अमनुष्य नहीं है,” ऐसा कहकर 
चुप हो गया । तब उस मूर्खने 
उससे कहा-“आप मुझे समझानेके 
लिये प्रवृत्त होकर अब चुप हो गये, 
समञ्चाते क्यों नहीं हैं ?? उसीके 
समान आपके ये वचन हैं । जो 
पुरुष “तू अमनुष्य नहीं, है? ऐसा 
कहनेपर अपना मनुष्यत्व नहीं 
समझता वह भतू मनुष्य है? ऐसा 
कहनेपर भी अपना मनुष्यत्व कैसे 
समझ सकेगा ? 


अतः जैसा शात्रका उपदेश हे 
उसके अनुसार ही आत्मसाक्षात्कार- 
की त्रिधि है, उससे भिन्न नहीं । 
अग्निसे दग्ध होनेवाळे तृण आदि 
किसी अन्य वस्तुसे नहीं जलाये 
जा सकते । अतएव शास्त्र आत्म- 
खरूपका बोध करानेके लिये प्रवृत्त 
होकर भअमनुष्यत्वके प्रतिषेधके 
समान “नेति नेति’? ऐसा कहकर 
चुप हो गया है । इसी तरह 
“।अन्तर्बाह्ममावसे रहित?” ` “यह 
आत्मा सबका अनुभव “करनेवाला 


ब्रह्म है” इत्यादि भी शाख्का 
उपदेश है। तथा “वह तू है? 
“जहाँ इसके लिये सब कुछ आत्मा 
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क॑ पश्येत्‌” (बृ० उ २1 ४ | 
१४, ४ | ५। १५ ) इत्येवमा- 
द्यपि च । 

यावदयमेवं यथोक्तमिममा- 
त्मानं न वेत्ति तावदयं बाह्या- 
नित्यदष्टिलक्षणशुपाधिमात्मत्वे 
नोपेत्य अविद्या उपाधिधर्मा- 
नात्मनो मन्यमानो ब्रह्मादिस्तम्ब- 
पयन्तेषु देवतिर्यंङनरस्थानेषु पुनः 
पुनरावतेमानोऽविद्याकामकर्मच- 
शात्संसरति । स एवं संसरन्चु- 
पात्तदेहेन्द्रियसंघातं त्यजति । 
त्यक्त्वान्यश्चुपादत्ते ! पुनः पुन- 
रेवमेव नदीस्रोतोबञ्जन्ममरण- 
प्रबन्धाविच्छेदेन वर्तमानः का- 


मिरवस्थाभिषतत इत्येतमर्थं द- 
शेयन्त्याह श्रुतिवैराग्यहेतोः-- 


ही हो जाता है वहाँ किससे. किसे 
देखे ?” इत्यादि ऐसे ही और भी 
वाक्य यही बतलाते हैं | | 

जबतक यह जीव उपर्युक्त 
आत्माको “यह ऐसा है? इस प्रकार 
नहीं जानता तबतक यह बाह्य 
अनित्य दृष्टिरू्प उपाधिको आत्म- 
भावसे प्राप्त होकर अविद्याबश 
उपाधिके धमाँको आत्माके धर्म 
मानता हुआ ब्रह्मासे लेकर स्तम्ब- 

फ्यॅन्त देवता, पशु-पक्षी और 
मनुष्योंकी योनियोंमें पुन :-पुनः चक्कर 
लगाता हुआ अविद्या, कामना और 
कमके अधीन हो [ जन्म-मरणरूप ] 
संसारको प्राप्त होता रहता है । वह 
इस प्रकार संसारको प्राप्त होता 
हुआ प्राप्त हुए देह और इन्द्रियके 
संघातको त्याग देता है और एकको 
त्याग कर दूसरेको ग्रहण कर लेता 
है । वह इसी प्रकार नदीके खोतके 
समान जन्म-मरणकी परम्पराका 
विच्छेद्‌ न होते हुए किन अवस्थाओं- 


| में रहता है इसी बातको [ मनुष्योंके 


मनमें ] वैराग्य उत्पन्न करानेके लिये 
दिखलाती हुई श्रुति कहती है . 


पुरुषका पहला जन्म 


पुरुषे ह वा अयमादितो गभों भवति । यदेतद्रेतः 
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सबसे पहले यह पुरुषशरीरमें ही गर्भरूपसे रहता है। यह जो 
प्रसिद्ध रेतस्‌ ( वीर्य ) है वह पुरुषके सम्पूर्ण अङ्गोसे उत्पन्न हुआ तेज 
( सार ) है । पुरुष इस आत्मभूत तेजको अपने [ शरीर ] में ही पोषण 
करता है । फिर जिस समय वह इसे खीमें सींचता है तब इसे [ गर्म- 
रूपसे ] उत्पन्न करता है | यह इसका पहला जन्म है ॥ १ ॥ 


अयमेवाविद्याकामकर्मामिमा- 
नवान्‌ यज्ञादिकर्म कुत्वाखाल्लो- 
काद्‌ धूमादिक्रमेण चन्द्रमसं 
प्राप्य क्षीणकमा वृष्टयादिक्रमे- 
णेमं रोकं प्राप्य अन्नभूतः 
पुरुषाग्नौ हुतः । तस्मिन्पुरुषे ह 
वा अयं संसारी रसादिक्रमेण 
आदितः प्रथमतो रेतोरूपेण 
गभो भवतीत्येतदाह यदेतत्पु- 


रुषे रेतस्तेन रूपेणेति । 
तच्चेतद्रेतोऽन्नमयस्य पिण्डस्य 


सवेभ्योऽङगेम्योऽवयवेभ्यो रसा- 
दिरक्षणेभ्यस्तेजः साररूपं शरी- 
रस्य संभूतं परिनिष्पन्नं तत्पुरुष- 


अविद्या, काम और कर्मजनित 
अमिमानवाळा यह जीव ही यज्ञादि 
कर्म करके इस लोकसे धूमादि 
कमसे चन्द्रछोकको प्रास हो कर्मोके 
क्षीण होनेपर बृष्टि आदि क्रमसे 
इस लोकको प्राप्त होनेपर अन्नरूप- 
से पुरुषरूप अग्निमें हवन किया 
जाता है । उस पुरुषमें यह संसारी 
जीत्र रसादिक्रमसे सबसे पहले 
शुक्ररूपसे गर्भ होता है । इसी 
बातको “यह जो पुरुषमें रेतस्‌ है 
तद्रपसे [गर्भ होता है] इस ` 
वाक्यसे कहा है । 

बह यह रेतस्‌ ( शुक्र ) अन्नमय | 
पिण्डके रसादिरूप सम्पूर्ण अङ्ग ` 


यानी अवयवोंसे तेज-शरीरका . 


सारभूत निष्पन्न हुआ है । वह 


. पुरुषका आत्मभूत होनेके कारण 
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स्यात्मभूतत्वादात्मा । तमात्मानं 
रेतोरूपेण गर्भीभूतमात्मन्येव 
खशरीर एवात्मानं विभति 
धारयति । 

तद्रेतो यदा यसिन्काले 


भायतुमती तस्यां योषाग्नौ ख्रियां 
सिञ्चत्युपगच्छन्‌, अथ तदैनदेत- 
~ © २ ~ 
द्रत आत्मनो गर्भसृतं जनयति 
पिना । तदस्य पुरुषस्य स्थाना- 
न्निगमनं रेतःसेककाले रेतोरूपे- 
णास्य संसारिणः प्रथमं जन्म- 
प्रथमावस्थामिव्यक्तिः। तदेतदुक्तं 


आत्मा? है । शुक्ररूपसे गर्भीमूत 
इंए उस आत्माको पुरुष अपने 
रारीरमें ही धारण ( पोषण ) 
करता है । 

जिस समय भार्या ऋतुमती होती 
है उस समय पिता उस झुक्रको 
लीरूप अम्नि- अर्थात्‌ खी [की 
योनि ] में उससे संयोग करके 
सींचता है उस समय वह इस 
शुक्रको अपने गर्भरूपसे उत्पन्न 
करता है । इस प्रकार रेतःसिञ्चन- 
कालमें रेतोरूपसे अपने स्थानसे 
निकलना ही इस संसारी पुरुषका 
प्रथम जन्म अर्थात्‌ प्रथमावस्थाकी 
अभिव्यक्ति है | यही बात “असावात्मा 


(६ न, 
उरस्तात्‌ असावात्मायुमात्मा अमुमात्मानम्‌" इत्यादि वाक्यसे पहले 
नम्‌’ इत्यादिना ॥ १॥ | कही गयी है ॥ १ ॥ 

(STDs 


तत्स्रिया आत्मशूतं गच्छति। यथा 


समङ्ग 


तथा । तस्मादेनां न हिनस्ति । सास्यैतमात्मानमत्रगतं 


भावयति ॥ २ ॥ 


जिस प्रकार [ स्तनादि ] अपने अङ्ग होते हैं उसी प्रकार बह वीर्य 
स्रीके आत्मभाव ( तादात्म्य ) को प्राप्त हो जाता है । अतः वह उसे पीडा 
नहीं पहुंचाता | अपने उदरमें गये हुए उस ( पतिं ) के इस आत्माका वह 


पोषण करती है ॥ २ ॥ 
ऐ० ड° & 


च्या 
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तद्रेतो यस्यां स्त्रियां सिक्तं 
सत्तस्या आत्मभूयमात्माघ्यति- 
रेकतां यथा पितुरेवं गच्छति 
प्रामोति यथा मङ्गं स्तनादि 
तथा तद्वदेव । तस्माद्वेतोरेनां 
भातरं स गर्मो न हिनस्ति 
पिडा । यस्मात्तनादि- 
स्वाङ्गवदात्मभूतं गतं तसान्न 
हिनस्ति न बाधत इत्यथः । 


सा अन्तवत्न्येतमस्य भतुरा- 
स्मानमत्रात्मन उदरे गतं प्रविष्टं 
बुद्ध वा भावयति वर्धयति परि- 
पालयति ग्ेविरुद्धाशनादिपरि- 
हारमनुकूलाशनाद्युपयोगं च 
कुवेती ॥ २॥ 


वह वीर्य जिस ख्रीमें सांचा 
जाता है उस खीके आत्मात्र 
अर्थात्‌ पिताके शरीरके समान उसके 
शरीरसे अभिन्नताको प्रात हो जाता 
है । जिस प्रकार अपने अङ्ग स्तनादि 
( देहसे पृथक्‌ नहीं ) होते हें उसी 
प्रकार यह भी हो जाता है । इसीलिये 
यह गर्भ पिटक ( आन्तरिक व्रणरूप 
ग्रन्थि ) आदिके समान उस माताको 
कष्ट नहीं देता । क्योंकि वह स्तनादि 
अपने अङ्गके समान शरीरसे अभेद- 
को प्राप्त हो जाता है इसलिये वह 
[ किसी प्रकारका ] कष्ट यानी 
बाधा नहीं पहुँचाता---यह इसका 
तात्पर्य है । 

वह॒ गर्भिणी इस अपने पतिके 
आत्माको यहाँ--अपने उदरमें प्रविष्ट | 
हुआ जानकर गर्भके विरोधी | 
मोजनादिको त्यागकर अलुकूछ | 
भोजनादिका उपयोग करती हुई | 
उसका पालन करती है ॥ २॥ | 


पुरुषका दूसरा जन्म 


. सा भावयित्री भावयितव्या भवति तं खी गर्भे, 
बिभति । सोऽग्र एव कुमारं जञन्मनोऽग्रेऽथिभावयति । स | 
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` यत्कुमारं जन्मनोऽग्रेःधिभावयत्यात्मानमेव तद्वावयलेम 
लोकानां सन्तत्या । एवं सन्तता हीमे लोकास्तद्स्य 
द्वितीय जन्म ॥ ३ ॥ 


` वह [ गर्भयूत पतिके आत्माका ] पालन करनेबाळी [ गर्भिणी ख्री 
अपने पतिद्वारा ] पालनीया होती है । गर्भिणी खली उस गर्मका पोषण 
करती है तथा बह ( पिता ) गर्भरूपसे उत्पन्न हुए उस कुमारको 
प्रसवके अनन्तर पहले [ जातकर्मादि संस्कारोसे ] ही संस्कृत करता 
है । वह जो जन्मके अनन्तर कुमारका संस्कार करता है सो इस 
प्रकार इन छोकों ( पुत्र-पौत्रादि ) की वृद्धिसे वह अपना ही संस्कार 
करता है; क्योंकि इसी प्रकार इन ढोर्कोकी वृद्धि होती है---यही इसका 
दूसरा जन्म है ॥ ३ ॥ 


सा भावयित्री बधेयित्री भतु-। गर्भभूत पतिके आत्माकी वृद्धि 
रात्मनो गर्भभूतस्य भाषयितव्या |. करनेवाली वह खी अपने खामीद्वारा 
वर्धयितव्या रक्षयितव्या च | वर्धयितव्या--पालनीया होती है; 
भर्रा भवति । न ह्युपकार- | क्योकि छोकमें उपकारअत्युपकारके 
बिना किसीके साथ किसीका सम्बन्ध. 
होना सम्भव नहीं है | जन्म होनेसे 
तं गर्भ खी यथोक्तेन गर्भधारण- | स उत गर्भको वह खरी गर्भवारणकी 


विधानेन बिभर्ति धारयत्यग्रे गयी बिबिसे धारण-पोषण करती 
ग्राग्जन्मन$ । स पिता अग्र एव हे । तथा वह पिता [ जन्म होनेके बाद ] 


पूवेमेव जातमात्रं . जन्मनो5ध्यूध्वे | पहले ही जन्म लेते ही उस कुमारका ` 
जन्मनो जातं कुमार जातकर्मा- | जन्मके अनन्तर जातकर्मादिद्वारा 
दिना पिता भावयति । स | संस्कार करता है । वह पिता जो जन्म- 
पिता यधसात्कुमारं जन्मनो- | के अनन्तर उस सद्योजात कुमारका 


प्रत्युपकारमन्तरेण लोके कस्य- 
चित्केनचित्सम्बन्ध उपपद्यते । 


डे 


पेतरेयोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 
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३्ध्यूध्येमग्रे जातमात्रमेव 
जातकमादिना यक्वावयति । त- 
द्‌ ठह भावयति । पितुरा- 
स्मेव हि पुत्ररूपेण जायते । तथा 
यक्तम्‌ “पतिजायां प्रविशति’ 
( इरि० ३।७३। ३१) इत्यादि । 
तत्किमर्थमात्मानं पुत्ररूपेण 
जनयित्वा भावयतीत्युच्यते-- 
एषां लोकानां सन्तत्या अविच्छे- 
दायेत्यर्थ ¦ । विच्छियरन्हीमे 
लोका! पुत्रोत्पादनादि यदि न 
कुयु; केचन । एव पुत्रोत्पाद- 
नादिकमोविच्छेदेनेष सन्तताः 
प्रबन्धरूपेण वतेन्ते हि यस्मादिमे 
लोकास्तस्मात्तदविच्छेदाय तत्क- 
तेन्यं न मोक्षायेत्यर्थः | तदस्य 
संसारिणः कुमाररूपेण मातुरुद- 
ाद्यन्निगेमनं तद्वेतोरूपापेक्षया 
द्वितीयं जन्म द्वितीयावस्थामि- 
ब्यक्तिः॥ ३॥ 


जातकर्म आदिसे संस्कार करता है 
सो मानो अपना ही संस्कार करता 
है; क्योंकि पिताका आत्मा ही पुत्र- 
रूपसे उत्पन्न होता है | यही बात 
“पतिर्जाया प्रविशति’? इत्यादि 
वाक्योंमें कही है । 


पिता अपनेको पुत्ररूपसे उत्पन्न 
करके क्यों संस्कार करता है! 
इसपर कहते हैं-इन लोकोंके विस्तार 
अर्थात्‌ अविच्छेदके लिये | यदि कोई 
पुत्रोत्पादनादि. न करें तो ये ढोक 
विच्छिन्न हो जायैँ । इस प्रकार, 
क्योंकि पुत्रोत्पादनादि कर्मोंका 
विच्छेद न होनेके कारण हीये 
लोक वृद्धिको प्राप्त होकर प्रवाहरूप- 
से वर्तमान रहते हैं इसलिये उनके 
अत्रिच्छेदके लिये उस [ पुत्रो- 
त्पादनादि ] को करना चाहिये; 
मोक्षके लिये नहीं--यह इसका 
अभिप्राय ह्वै । इस प्रकार कुमार- 
रूपसे जो माताके उदरसे बाहर 
निकलना है वही इस संसारी 
जीवका, रेतोरूप जन्मकी अपेक्षा, 
दूसरा जन्म यानी इसकी द्वितीय 


अवस्थाकी अभिव्यक्ति है ॥ ३ ॥ 
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पुरुषका तीसरा जन्म 


सोऽस्यायमात्मा पुण्येभ्यः प्रतिधीयते । अथास्या- 
यमितर आत्मा कृतकृत्यो वयोगतः प्रेति । स इतः 
प्रयन्नेव पुनजोयते तदस्य तृतीयं जन्म ॥ ४ ॥ 
इस ( पिता ) का यह [ पुत्ररूप ] आत्श पुण्यकरमेके अनुष्ठानके 
लिये [ घरमे पिताके स्थानपर ] ग्रतिनिधिरूपसे स्थापित किया जाता 
है । तदनन्तर इसका यह अन्य ( पितृरूप ) आत्मा बृद्धाबस्थामें पहुँचकर 
कृतकृत्य होकर यहाँसे कूच कर जाता है | यहाँसे कूच करनेके अनन्तर 
ही वह [ कर्मफलभोगके लिये ] पुनः जन्म लेता है । यही इसका तीसरा 


जन्म है ॥ ४ ॥ 

अस्य पितुः सोऽयं पुत्रात्मा 
पुण्येभ्यः शाख्रोक्तेभ्यः केभ्यः 
कमेनिष्पादनारथं प्रतिधीयते पितुः 
स्थाने पित्रा यत्कतेव्यं तत्कर- 
णाय प्रतिनिधीयत इत्यर्थः । 
तथा च संप्रत्तिविद्यायां वाज- 
सनेयके पित्रानुणिष्टः--“'अहं 
ब्रह्माहं यज्ञः”( ब्‌० उ० १। ५) 
१७ ) इत्यादि ग्रतिपद्यत इति | 

अथानन्तरं पुत्रे निवेश्यात्म- 
नो भारमख पुत्रस्येतरोऽयं यः 
पित्रात्मा कृतकृत्यः कतेव्या- 
दृणत्रयाद्विमुक्तः कृतकतेव्य 


इस पिताका वह यह पुत्ररूप 
आत्मा पुण्य यानी शात्रोक्त कर्मोके 
निमित्त अर्थात्‌ कार्यसम्पादनके 
लिये पिताके स्थानपर प्रतिनिधि 
स्थापित किया जाता है । अर्थात्‌ 
पिताको जो कुछ करना चाहिये 
उसे. करनेके लिये यह प्रतिनिधि 
होता है । यही बात बृह्ददारण्यक्को- 
पनिषदूमें संप्रत्तिविद्याके# प्रकरणमें 
पितासे शिक्षा पाकर पुत्र कहता 
है--“मैं ब्रह्म हूँ, मैं यज्ञ हूँ?” इत्यादि । 

तदनन्तर पुत्रपर अपना मार 
छोड़कर इस पुत्रका यह पितारूप 
दूसरा आत्मा कृतकृत्य यानी कर्तन्य- 
रूप ऋणत्रयसे मुक्त होकर अर्थात्‌ 
अपना कतव्य सम्पादन करके वयोगत 


# जिसमें पुत्रको अपने कतव्य सॉपनेकी बात कही गयी है । 
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इत्यथः, वयोगतो गतवया 
जीणः सम्प्रति म्रियते । स इतो- 
5:८८ व शरीरं परित्यजन्नेव 
तृणजलकावद्‌ देहान्तरमुपाद- 
दानः कर्मचितं पुनर्जायते । 
तदस्य मृखा प्रतिपत्तव्यं यत्तत्त- 
तीयं जन्म । 

ननु संसरतः पितुः सकाशा- 
द्रेतोरूपेण प्रथमं जन्म । तस्येव 
कुमाररूपेण मातुर्डितीयं जन्मो- 
क्तम्‌ । तस्ये तृतीये जन्मनि 
वक्तव्ये प्रेतस्य पितुयेज्जन्म तत्त- 
तीयमिति कथमुच्यते ? 

नेष दोषः; पितापुत्रयोरै - 
कात्म्यय विषक्षितत्वात्‌ । 
सोऽपि पुत्र; खपुत्रे भारं निधा- 
येतः प्रयन्नेव पुनर्जायते यथा 
पिता । तदन्यत्रोक्तमितरत्राप्यु- 
क्तमेष भवतीति मन्यते श्रुतिः; 


योरेकात्मत्वात 


पिताः त्रयोरेकारमत्वात्‌ ॥ ४ ॥ 


होकर-अवस्था समाप्त हो जानेपर 
अर्थात्‌ बृद्ध होनेपर प्रेत-मृत्युको प्राप्त 
हो जाता है । वह यहाँसे जाते समय 
अर्थात्‌ शरीरको त्यागता हुआ ही 
तिनकेकी जोक आदिके समान 
कर्मोपलब्ध अन्य देहको प्राप्त करके 
पुनः उत्पन्न होता है । वह जो इसे 
मरनेपर प्राप्त हुआ करता है, इसका 
तीसरा जन्म है । 

ङ्का-संसारी जीवका पितासे 
वीर्यरूपसे पहला 'जन्म बतलाया; 
उसीका कुमाररूपसे मातासे दूसरा 
जन्म कहा | अब उसीका तीसरा 
जन्म बतलाते समय उसके मृत 
पिताका जो जन्म होता है वही 
इसका तीसरा जन्म है- ऐसा क्यों 
कहा गया ? 

समाधान-फ्ति और पुत्रकी . 
एकात्मता बतलानी इष्ट होनेके 
कारण ऐसा कहनेमें कोई दोष नहीं 
है । वह पुत्र भी अपने पिताके 
समान अपने पुत्रपर भार छोड़कर 
यहाँसे कूच करनेपर फिर उत्पन्न 
होता ही दै | यहद बात एकके 
प्रति कही जानेपर दूसरेके लिये ` 
भी कह ही दी गयी है-ऐसा श्रुति 
मानती है; क्योंकि पिता और पुत्र 
एकरूप ही हैं ॥ ४ || 
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वामदेवकी उक्ति 


एवं संसरन्नवस्याभिव्यक्ति- 
त्रयेण जन्ममरणप्रत्रन्धारूढः सर्वा 


. लोकः 
कथंचिद्यदा 


संसारसमुद्रे निपतितः 
शरुत्युक्तमात्मानं 
विजानाति यस्यां कस्यांचिद- 
बायाँ तदेव मुक्तसवसंसार- 


बन्धनः कृतकृत्यो भवतीति-- 


तदुक्तमृषिणा--गमें - 


` इसग्रकार संसरण करता [अर्थात्‌ 
संसारमै उत्पन्न होता ] हुआ और 
अत्रथाकी तीन भअभिव्यक्तियांके 
क्रमसे जन्म-मरणरूप परम्परापर 
आरूढ़ हुआ सम्पूर्ण लोक संसार- 
समुद्रमे पड़ा-पड़ा जिस समय किसी 
प्रकार जिस-किसी अवस्थामें भी अपने 


श्रुतिप्रतिपादित आत्माको जान लेता 
है उसी समय वह सम्पूर्ण संसार- 


बन्धनांसे मुक्त होकर कृतकृत्य हो 
जाता है- 


ठु सन्नन्वेषामबेदमहं 


देवानां जनिमानि विश्वा । शतं मा पुर आयसीरपक्षन्नघः 
' ड्येनो जवसा निरदीयमिति । गर्भ एवैतच्छयानो 


वामदेव एवसुबाच ॥ ५ ॥ 


यही बात ऋषि (मन्त्र) ने भी कही है--'ंने गर्भमें रहते इए ही इन 
देवताओंके सम्पूर्ण जन्मोंको जान छिया है । [ तत्त्वज्ञान होनेसे पूर्व ] 
मैं सैकड़ों लोहमय ( ळोहेके समान सुदृढ ) शरीरोंद्रारा अवरुद्ध किया 
हुआ था । अब [ तत्तज्ञानके प्रभाबले ] मैं शयेन पक्षीके समान [ उनका 
छेदन करके ] बाहर निक आया हूँ”-त्रामदेवने गर्भमै शयन करते 


समय ही ऐसा कहा था ॥ ५ | 
एतद्वस्तु तदृषिणा मन्त्रेणा- 
प्युक्तमित्याह-- . 
गर्मे नु मातुर्गमाशय एव 
सन्‌ । न्विति वितके । अनेक- 


यही बात ऋषि यानी मन्त्रने 


भी कही है, सो बतळाते हैं-- 


“गर्भे नुः---माताके गर्भमें 


रहते इए द्ी--यहाँ “बु! शब्द 


f 
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जन्मान्तरभावनापरिपाकवशादेषां 
देवानां वागग्न्यादीनां जनिमानि 
जन्मानि विश्वा विश्वानि सर्वा- 
` ण्यन्ववेदमहमहो अनुबुद्धवान- 
सत्यर्थः शतमनेका बढ्दयोमा 
मां पुर आयसीः आयस्यो लोह- 
मय्य इवाभेद्यानि शरीराणीत्य- 
मिग्रायः+ अरधत्रक्षतवत्यः 
संसारपाशनिगेमनादधः । अथ 
श्येन इब जालं भिस्वा जवसा 
आत्मज्ञानकृतसामर्थ्येन निरदीयं 
निर्गतोऽसि । अहो गर्भ एव 
शयानो वामदेव ऋषिरेवघुवा- 
चतत्‌ ॥ ५ ॥ 


वितकंका बोध कराता है--अनेक 
जन्मान्तरोंकी भावनाके परिपाकवश 
मैंने इन वाक एवं अग्नि आदि देवताओं- 
के सम्पूर्ण जन्मोंका अनुभव-बोध 
प्रात किया है | मुझे संसारबन्धनसे 
मुक्त दोनेसे पूर्व आयसी अर्थात्‌ 
लोहमयीके समान सैकड़ों-अनेकों 
अभेद्य पुरियों-शारीरोंने सुरक्षित (अब- 
रुद्ध) किया हुआ था । अब जालको 
काटकर वेगसे उड़ जानेवाळे श्येन 
( बाज पक्षी ) के समान में आत्मज्ञान- 
जनित सामर्थ्यके द्वारा'उससे बाहर 
निकल आया हूँ-_अह्दो ! बामदेब 
ऋषिने गर्भमें शयन करते हुए ही 
ऐसा कहा था || ५॥ 


~ग 

वायदेवकी गति 
स एवं विद्वानस्माच्छरीरमेदादूर्थ्वं उत्क्रम्यामुष्मि- 
न्त्खर्गे लोके सवीन्कामानाप्त्वामृतः समभवत्समभवत्‌ ॥ ६॥ 
वह [ वामदेव ऋषि ] ऐसा ज्ञान प्राकर इस शरीरका नाश 
होनेके अनन्तर उक्रमणकर इन्द्रियोंके अविषयभूत खर्ग ( खप्रकाश ) 
खेकमें सम्पूर्ण भोगोंको प्राकर अमर हो गया, [ अमर ] हो गया ॥६॥ 
स वामदेव ऋषियथोक्तमा- | बह वामदेव ऋषि पूर्वोक्त आत्मा- 
त्मानमेव विद्वानसाच्छरीरभेदा- | को इस प्रकार जानकर इस शरीरका 
च्छरीरस्याविद्यापरिकल्पितस्य | "र दीगेके अनन्तर अर्थात्‌ 


He लोहमयके समान दुर्भेद्य और जन्म- 
आयसबदनिर्वे्चस जननमरणा- | मरणादि अनेक प्रकारके सैकड़ों 


0 €> 
थनेकानथेशताविष्टर रीरग्रबन्धन- | अनथेसि समन्वित इस अविद्यापरि- 
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स्य॒ परमात्मज्ञानामृतोपयोगज- 
नितवीयेकृतमेदाच्छरीरोत्पत्ति- 
बीजाविद्यादिनिमित्तोपमद हेतोः 
शरीरविनाशादित्यर्थः । ऊध्व; 
परमात्मभूतः सञ्नधोमावात्सं- 
साराहुत्क्रम्य ज्ञानावद्योतिता- 
मलसर्वात्मभावमापन्नः सन्नगु- 
ष्मिन्यथोक्तेऽजरेऽमरेऽम्रृतेऽमये 
सकज्ञेऽपर्वे ऽनपरेऽनन्तरेऽबाहये प्र- 
ज्ञानामृतेकरसे ग्रदीपवन्निर्वाण- 
मत्यगमत्खर्गे लोके खसिन्ना- 
त्मनि स्वे खरूपेऽमृतः समभवत्‌। 
आत्मज्ञानेन पूर्वमाप्तकामतया 
जीवन्नेव सर्वान्कामानाप्त्वेत्यर्थः । 
द्विवचनं सफलस्य सोदाइरण- 
स्यात्मज्ञानस्य॒परिसमाप्षिप्रदर्श - 
नाथम्‌ ॥ ६ ॥ 


कल्पित शरीरपरम्पराका परमात्म- 
ज्ञानरूप अमृतके उपयोग ( आखाद ) 
से प्राप्त दुई शक्तिद्वारा भेद होनेपर 
यानी शरीरोत्पत्तिके बीजभूत अविद्या 
आदि निमित्तकी निवृत्तिसे होनेवाले 
देहपातके अनन्तर ऊर्व अर्थात्‌ 
परमात्मभावको प्राप्त हो अधोभाव 
यानी संसारसे ऊपर उठ तत्त्वक्षानसे 
उद्घासित निर्मल सर्वात्ममावको प्राप्त 
हो उस (इन्द्रियांसे अगोचर ) पूर्वोक्त 
अजर, अमर, अमृत, अभय, सर्वज्ञ, 
अपूर्व, अनन्य, अनन्तर, अबाह्य और 
एकमात्र ग्रज्ञानामुतखरूप खर्गलोकमें 
दीपककी भाँति शान्त हो गया; 
अर्थात्‌ अपने आत्मा-खखरूपमें 
स्थित होकर अमृत हो गया | माव यह 
है कि आत्मज्ञानद्वारा पहलेहीसे पूर्ण- 
काम होनेके कारण अर्थात्‌ जीवित 
अवस्थामे ही सम्पूर्ण कामनाएँ प्राप्तकर 
[ वह अमरत्वको प्राप्त हो गया ] । फल 
और उदाइरणके सहित आतमज्ञानकी 
सम्यक्‌ समाप्ति सूचित करनेके लिये 
यहाँ [ समभवत्‌ सममवत्‌-एऐसी ] 
द्विरुक्ति की गयी है ॥ ६ || 


इति श्रीमतपरमहंसपरित्राजकाचायंगोविन्दमगवत्पूञ्यपाद शिष्य- 
श्रीमच्छङ्करमगवतः कृतावैतरेयोपनिषद्भाष्ये द्वितीयेऽध्याये 
` प्रथमः खण्डः समाप्त; । 
क RT 
उपनिषत्क्रमेण द्वितीयः, आरण्यकक्रमेण - 
पञ्चमोऽध्यायः समाप्तः । 


मयस खण्ह 
आत्मसम्बन्धी प्रश्न | 


ब्रह्मविद्यासाधनकृतसवोत्म- | श्रुतिद्वारा वामदेव आदि 


आचार्योकी परम्परासे प्रकाशित 
भावफलाबाप्तिं वामदेवाद्याचार्य- | कफ १९१ न | 
` | तथा ब्रह्मवेत्ताओंकी समामें अत्यन्त 


परुपरया थुत्यावद्यात्यमानां अह्म- | तद, ब्रबिम साधनके 
वित्परिषद्यत्यन्तप्रसिद्वामुपलम- | किये हुए सर्वात्ममावरूप फलकी 
माना बुबुको ब्राह्मणा अधुनातना | मति हा हल क 
~ मुमुक्षु ओर ब्रह्मजिज्ञासु ब्राह्मगलोग 
5 ड 

अह्मजिज्ञासवो ""रगास्साच्यसा-  जीवमावपर्यन्त  साध्य-साधनरूप 
धनलक्षणात्ससारादाजीवभावाद्‌ | अनित्य संसारसे निवृत्त होनेकी 
व्याविवृत्सयो विचारयन्तो- | इण्छापे परस्पर विचार करते हुए 
न्योन्यंपूच्छन्तिकोड्यमास्मे र पूछते हैं-यह आत्मा कौन है 

कथम्‌-- जाता है ]-- 
कोऽयमात्मेति वयमुंपास्महे । कतरः स आत्मा 
येन वा पश्यति येन वा श्रृणोति ग्रेन वां गन्धानाजिघ्रति 
येन वा वाचं व्याकरोति | येन वा खादु चाखाढु च 
विजानाति ॥ १ ॥ 
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मड; Me MPT + MPN ~ MMP +~ MN +~, MOT CN ~~ RP + SRO MT रुटयाक 
हम जिसकी उपासना करते' हैं वह यह आत्मा कोन है ? जिससे 


[ प्राणी ] देखता है, जिससे सुनता है, जिससे गर्न्धोको सूँघता है, 
जिससे वाणीका विश्लेषण करता है और जिससे खादु-भखाढुका ज्ञान 
प्रात करता है वह [ श्रुतिकथित दो आत्माओंसे ] कौन-सा आत्मा 


है८॥१॥ 


यमात्मानमयमात्मेति साक्षा- 
इयप्ुपासहे कः स आत्मेति यं 
चात्मानमयमार्मेति साक्षादुपा- 
सीनो वामदेवोऽमृतः . समभवत्त- 


मेघ बयमप्युपासहे को नु खलु 
स आत्मेति । 

एवं जिज्ञासापूवमन्योन्यं पृ- 
च्छतामतिक्रान्तविशेषविषय श्रुति- 
संस्कारजनिता स्मृतिरजायत | 
“तं प्रपदाम्याँ प्रापद्यत ब्रह्मेमं 
पुरुषम्‌’ “स एतमेव सीमानं 
विदार्यैतया द्वारा प्रापद्यत’ 
एतमेव पुरुषम्‌ । अत्र दे ब्रह्मणी 
इतरेतरप्रातिकूल्येन प्रतिपन्ने 
, इति। ते चास्य पिण्डस्यात्मभूते । 
तयोरन्यतर आत्मोपास्यो भवि- 


हम जिस आत्माकी “यह आत्मा 


है? इस प्रकार साक्षात्‌ उपासना 


करते हैं वह आत्मा कौन है ? तथा 
जिस आत्माकी “यह आमा है? इस 
प्रकार साक्षात्‌ उपासना करनेवाला 
वामदेव अमर हो गया था उसी 
आत्माकी हम उपासना करते हैं । 
किन्तु वस्तुतः बह आत्मा है कौन-सा ? 

इस प्रकार जिज्ञासापूर्वक एक 
दूसरेसे प्रश्न करते हुए उन्हें आत्म- 
सम्बन्धी विशेष विवरणसे युक्त 
पूर्वोक्त श्रुतिके संस्कारसे यह स्मृति 
पैदा हुई-'इस पुरुषमं ब्रह्म पादाम्र- 
भागद्वारा प्रविष्ठ हुआ? तथा इसी 
पुरुषमें “वह. इस सीमाको ही 
विदीर्णकर इसके द्वारा प्राप्त हुआ |? 


इस ग्रकार यहाँ एक दूसरेसे प्रतिकूल 


दो ब्रह्म ज्ञात होते हैं और वें 
इस पिंण्डके आत्मखरूप हैं । इनमेंसे 
कोई एक हदी आत्मा उपासदीय हो 
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तुमहति । योऽत्रोपायः कः स 
आत्मेति विशेषनिर्धारणाथ पुन- 


रन्योन्यं पप्रच्छुर्विचारयन्तः । 
पुनस्तेषां विचारयतां विशेष 


विचारणास्पदषिषया मतिरभूत्‌ । 
कथम्‌ ! ठे वस्तुनी असिन्‌ पिण्ड 
उपलभ्येते । अनेकमेदमिन्नेन 
करणेन येनोपलभते । यश्चेक 
उपलभते । करणान्तरोपलब्ध- 
विष्यस्मृतिप्रतिसन्धानात्‌ । तत्र 


न तावद्येनोपलमते स आत्मा 


भवितुमहति । 

केन पुनरुपलमत इत्युच्यते 
येन वा चक्षुभूतेन रूपं पश्यति । 
येन वा श्रृणोति श्रोत्रभूतेन शब्दम्‌, 
येन वा घाणभूतेन गन्धानाजि- 
प्रति, येन वा वाकरणसूतेन वाचं 
नामात्मिकां व्याकरोति गोरख 
इत्येवमाद्यां साध्वसाध्विति च, 


सकता है । इनमें जो उपासनीय 
है बह आत्मा कौन-सा है: इस 
विशेष बातको निश्चय करनेके लिये 
उन्होंने आपसमें विचार . करते हुए 
एक-दूसरेसे फिर पूछा । 

फिर आपसमें विचार करनेवाले 
उन मुमुक्षुओंकोी अपने विचारणीय 
विशेष बिषयके सम्बन्धमें यह बुद्धि 
पैदा हुईं । किस प्रकार पैदा हुई ! 
[ सो बतळाते है- ] इस पिण्डमे 
दो वस्तु्ँ उपळब्ध होती है एक तो 
जिस चक्षु आदि अनेक प्रकारके 
भेदोंसे विभिन्न साधन ( इन्द्रियग्राम ) 
द्वारा [ पुरुष विषयांको ] उपलब्ध 
करता है और दूसरा जो उपलब्ध 
किया करता है; क्योंकि वह भिन्न- _ 
भिन्न इन्द्रियाद्वारा उपलब्ध हुए 
विषयोंकी स्मृतिका अनुसन्धान 
करता है । उनमेंसे जिसके द्वारा पुरुष 
उपलब्ध करता है वह तो आत्मा 


हों नहीं सकता | 


तो फिर वह किसके द्वारा उपलब्ध 
करता है, सो बतलाया जाता है--- 
नेत्रफे साथ एकीमूत हुए जिस 
शरोत्रमात्रापन्नके द्वारा वह शब्द श्रवण 
करता है, जिस प्राणेन्द्रियभूतसे वह 
गन्धोंको सूँघता है, जिस वागिन्द्रिय- 
भूतसे वह गौ-अश्व इत्यादि नामात्मिका 
तथा साघु-असाघु वाणीका विश्लेषण 


खण्ड १ ] शाङ्करभाष्याथे २३ 


येन वा जिह्वाभूतेन खादु चाखादु | करता है और जिस रसनेन्द्रियमूतसे 
वह खादु-अखादु पदार्थाको जानता 
है॥१॥ 


“न 
प्रज्ञानपज्चक मनके अनेक नाम 


किं पुनस्तदेवेकमनेकधा भिन्नं 


च विजानातीति ॥ १ ॥ 


पहले जो एक ही अनेक ग्रकार- 
से विभिन्न करण बतलाया है वह 
कोन है ? इसपर कहते हैं--. 
यदेतड्धुदयं मनश्चेतत्‌ । संज्ञानमाज्ञानं विज्ञानं 
प्रज्ञानं मेधा दृश्धितिमेतिर्मनीषा जूतिः स्मरतिः संकल्पः 
कतुरसुः कामो वश इति सवाण्येवेतानि प्रज्ञानस्य 
नामधेयानि भवन्ति ॥ २ ॥ 
यह जो हृदय है वही मन मी है । संज्ञान ( चेतनता ), आज्ञान 
( प्रभुता ), विज्ञान, प्रज्ञान, मेधा, दृष्टि) धृति, मति, मनीषा, जूति 
( रोगादिजनित दुःख ), स्मृति, सङ्कल्प, क्रतु, असु ( प्राण), काम 
और बश ( मनोज्ञ बस्तुओंके स्पर्शादिकी कामना )--ये सभी प्रज्ञानके 
नाम हैं ॥ २ ॥ 


यदुक्तं पुरस्तात्प्रजानां रेतो | पहले जो कहा है कि प्रजाओं-. 


र का रेतस्‌ ( सारभूत ) हृदय है, 
हृदयं हृदयस्य रेतो मनो मनसा | हृदयका सारभूत मन है, मनसे जळ 


सृष्टा आपश्च वरुणश्च हृदयान्मनो | और वरुणकी सृष्टि हुईं; हृदयसे मन 


१) ते > | हुआ और मनसे चन्द्रमा | वह यह. 
मनसश्रन्ट्रया! । तद्धद्य 

अन्द्रमा तदेवतद्‌ हृदय ही मन भी है । वह एक ही 

मन, एकमेव तदनेकधा। | अनेक रूप हो रहा है । इस एक 


एतेनान्तःकरणेनेकेन :चक्चुभूते्न | भन्तःकरणसे ही नेत्ररूपसे. रूपको 


करणम्‌ ? इत्युच्यते-- 
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रूपं पश्यति श्रोत्रभूतेन देखता है, श्रोत्ररूपसे श्रवण करता है, 
प्राणभूतेन जिघ्रति वाग्भूतेन | भाणरूपसे सूँधता है, वागिन्द्रिय- 
वनेव विकल्पनारूपेण मनसा i ng bere 
विकर्पयति हृदयरूपेणाध्यव- | निश्चय करता है । अतः उपलब्धाः 
स्यति । तस्मात्सवेकरणविषय- | की समस्त उपलब्धियोंके लिये 
व्यापारकमेकमिदं करणं सर्वोप- | इन्द्रियसम्बन्धी सारे व्यापारोंको 
लब्ध्यथमुपलब्धु; । करनेवाला यही एक साधन है | 

तथा च कोषीतकीनां “ग्रज्- | इसी प्रकार कौषीतकी उपनिषद्‌- 
या वाच समारुह्य वाचा सर्वाणि | में भी कहा हे--“प्रज्ञाद्वारा वाणी- 
नामान्याप्नोति । प्रज्ञया चक्षुः | पर आरूढ होकर वाणीसे सम्पूर्ण 
समारुह्य चक्षुषा सर्वाणि रूपा- 


नामोंको ग्राप्त ( ग्रहण ) करता है, 
प्याप्नोति” ( ३ । ६ ) इत्यादि | | पशदारा चक्षु इन्द्रिययपर आरूढ 
वाजसनेयके च--“मनसा | चशुसे सारे रूपोंको 
ह _ | प्राक्त करता है” इत्यादि । तथा 
ह्च पञ्यति मनसा शृणोति बृहदारण्यकमें कहा है--“मनसे ही 
हृदयेन हि रूपाणि जानाति” | देखता है, मनसे ही सुनता है, 
( बृ० उ० १ । ५ । ३ ) | हृदयसे ही रूपोंका ज्ञान प्राप्त करता 
इत्यादि । तसाद्‌ हृदयमनोवाच्य- है?? इत्यादि | अत: हृदय और मनः- 
स्थ सर्वोपलब्धिकरत्वं प्रसिद्धम्‌ । 
न 


राब्दवाच्य अन्तःकरणका ही सब 

प्रकारकी उपर्छाब्धमँ साधनत्र 
तदात्मकश्च प्राणो “यो वे 
ग्राणः सा प्रज्ञा यावे प्रज्ञा स 


प्रसिद्ध है । प्राण भी तदूप ही है । 
` | “जो प्राण है बही प्रज्ञा है और 
ग्राणः” ( कोषी» ३। ३) इति 
हि ब्राह्मणम्‌ । 


जो प्रज्ञा है बही प्राण है” ऐसा 
ब्रह्मणवाक्य है | - 


खण्ड १ ] 
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करणसंइतिरूपश्च प्राण इत्य- 
वोचाम ग्राणसंवादादो । तसा- 
यत्पद्धयां प्रापद्यत तद्ब्रह्म तदु- 
पलब्धुरुपलुब्धिकरणत्वेन गुण- 
भूतत्वान्नेव तद्वस्तु ब्रहमपास्या- 
त्मा भवितुमर्हति । पारिशेष्या- 
द्यस्योपलब्धुरुपलच्ध्यर्था एतस्य 
हृदयस्य मनोरुपस्य करणस्य 
वृत्तयो वक्ष्यमाणाः! स॒ उपल- 
ब्धोपास्य आत्मानोऽसाकं मवि- 
तुमहंतीति निश्चयं कृतवन्तः । 

तदन्तःकरणोपाधिखस्योप- 
लब्धुः प्रज्ञारूपस्य ब्रह्मण उप- 
लब्ध्यर्था या अन्तःकरणवृत्तयो 
बाह्यान्तवतिविषयवित्यास्ता इमा 
उच्यन्ते । संज्ञानं संज्ञसिञचेतन- 
भावः, आज्ञानमाज्ञप्िरीश्वरमावः, 
विज्ञानं कलादिपरिज्ञानम्‌, प्रज्ञानं 


प्राण इन्द्रियोंका संघातरूप 
है! यह बात हम प्राणसंवाद 
आदि ग्रकरणोंमें कह चुके हैं। 
अत: जिसने चरणोंकी ओरसे प्रवेश 
किया था वह ब्रह्म उपल्ब्धाकी 
उपलब्धिका साधन होनेके कारण 
गौण होनेसे मुख्य ब्रह्म अर्थात्‌ 
उपास्य आत्मा नहीं हो सकता । | 
अत; पारिशेष्यनियमानुसार% जिस 
उपलब्धाकी उपलब्धिके लिये इस 
हृदय एवं मनोरूप अन्त:करणकी 
आगे बतलायी जानेवाठी वृत्तियाँ 
होती हैं वह उपलब्धा ही हमारा 
उपासनीय आत्मा है-ऐसा उन्होने 
निश्चय किया । 

उस अन्त;करणरूप उपाधिमें 
स्थित प्रज्ञानरूप उपलब्धा ब्रह्मकी 
उपलब्धिके लिये जो बाह्य और 
आन्तरिक विषयोंसे सम्बन्ध रखने- 
वाली अन्तःकरणकी बृत्तियाँ हैं वे ये 
बतलायी जाती हैं-“संज्ञान-संज्ञप्ति 
अर्थात्‌ चेतनंभाव, आज्ञान-आज्गा 


करना अर्थात्‌ ईंश्वरमाव ( प्रभुता ), 
विज्ञान-कलादिका ज्ञान, प्रज्ञान 


# जहाँ आपाततः अनेकोंमेसे किसी एक धम या गुणकी सम्भावना प्रतीत 
होनेपर भी और सबका प्रतिषेष करके बचे हुए किसी एक ही पदार्थमें उसका 
निगय किया जाता है वहाँ 'पारिशेष्यनियम? माना जाता है | 
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प्रज्ञप्तिः प्रज्ञता, मेधा ग्रन्थधारण- | प्ज्ञि यानी प्रज्ञता ( समयोचित बुद्धि 
सामथ्यम्‌, इंष्टिरिन्द्रियद्धारा स- | स्फरित हो जाना-प्रतिमा ), मेघा- 
वेविषयोपलब्धिः, तिर्धारण- | शयधारणकी शक्ति, दृष्टि-इन्द्ररयो- 


मवसन्नानां शरीरेन्द्रियाणां ययो- | 2 सम विषयोंको उपलब्ध करना, 
ह क घति-धारण करना, जिससे शिथिल 
त्तम्भनं भवति--धृत्या शरीर- 


हुए शरीर और इन्द्रियोंमे जागृति 
सुहन्तीति हि वदन्ति, मति- | होती है, वृतिसे ही शरीरको 
मननम्‌, मनीषा तत्र खातन्त्र्य उठाकर वहन करते हैं? ऐसा 
जूतिश्चेतसो रुजादिदुःखित्व- | [ पण्डितजन ] कहते भी हैं, मति- 
भाषः, स्मृतिः सरणम्‌, संकल्पः | मनन करना, मनीषा-मनन करनेकी 
शुक्ककुष्णादिभावेन संकल्पनं | जतन्त्रता) कूति-चित्तका रोगादिसे 


'खी होना, स्पृति-स्मरण सङ्कल्प 
रुपादीनाम्‌, क्रतुरध्यवसायः, | ॐ होता रद ' सङ्क 
दिजीवनक्रि -शुक्ल-कृष्णादि भावसे रूपादिका 

असुः ग्राणनादिजीवनक्रिया- 


ला ,..... | सङ्कल्प करना, क्रतु-अध्यवसायं, 
निमित्ता बृत्ति कामो$संनिहि- असु-जीवनकी निमित्तभूत श्वासो- 
तविषयाकाडक्षा तृष्णा, 


च्छासादि क्रिया, काम-अप्राप्त 
बशः स्रीव्यतिकराद्यभिलाषः, | ब्विषयकी आकाङ्का यानी तृष्णा और 
इत्येवमाद्या अन्तःकरणबृत्तयः | वश-ल्लीसंसर्गादिकी अभिठाषा _ 
रज्ञ प्तिमात्रस्योपलब्धुरुपलब्ध्यथ- इत्यादि प्रेकारकी अन्त:करणकी 
त्वाच्छुद्धप्रज्ञानरूपस्य ब्रह्मण 


वृत्तियाँ प्रज्ञ्तिप उपलब्धाकी उप- 
उपाधिभूतास्तदुपाधिजनितगुण- लब्धिके लिये होनेके कारण विशुद्ध- 
नामधेयानि भवन्ति संज्ञाना- 


बोधखरूप ब्रह्मकी उपाधिभूत हैं | 

अतः उसकी उपाविजनित गुणवृत्तिसे 
दीनि । सर्वाण्येव एतानि प्रजञा- 
नस - नामधेयानि भवन्ति न 


ये संज्ञान आदि उस ब्रह्मके ही नाम 
खत; साक्षात्‌ । तथा चोक्तं 


हैँ । ये सभी प्रज्ञप्तिमात्र प्रधानके नाम 
'डी हैं; खतः -सांक्षात्‌ कुछ नहीं हैं 


खण्ड १ ] शाङ्करभाष्याथे ९७ 
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“प्राणन्नेव प्राणो नाम भवति” | ऐसा ही कहा भी है--“प्राणन 
( ब्र छ० १ । ४ | ७ ) | करनेक कारण ही [ अक्ष ] प्राण 


डे 


इत्यादि ।) २ ॥ नामत्राला है?” इत्यादि ॥ २ ॥ 


hor 


्रज्ञानकी स्वरूपता 


एष ब्रह्मेष इन्द्र एष प्रजापतिरेते सर्वे देवा इमानि 
च पञ्च महाभूतानि पृथिवी वायुराकाश आपो अ्योतींषी- 
त्येतानीमानि च क्षुद्रमिश्राणीव बीजानीतराणि चेतराणि 
चाण्डजानि च जारुजानि च स्वेदजानि चोह्विजानि 
चाश्वा गावः पुरुषा हस्तिनो यत्किचेदं प्राण जङ्गमं च 
पतत्रि च यञ्च स्थावरं सर्वं तत्ज्ञानेत्रम्‌ । प्रज्ञाने 
प्रतिष्ठितं प्रज्ञानेत्रो लोकः प्रज्ञा प्रतिष्ठा प्रज्ञान ब्रह्म ॥ ३ ॥ 


यह ( ग्रज्ञानहप आत्मा ) ही ब्रह्म है, यही इन्द्र है, यही प्रजापति 
है, यही ये [ अग्नि आदि ] सारे देव तथा पृथिवी, वायु, आकाश, जल 
ओर तेज-ये पाँच भूत हैं, यही क्षुद्र जीवोंके सहित उनके बीज 
` ( कारण ) और अन्य अण्डज, जरायुज, स्वेदज, उद्भिज, अश्व, गौ, 
मनुष्य एवं हाथी है तथा [ इनके अतिरिक्त ] जो कुछ भी यह जङ्गम 
( पैरसे चळनेवाले ), पतत्रि ( आकाशमें उड्नेवाले ) और स्थावर ( बृक्ष- 
पर्वत आदि ) रूप प्राणिवर्ग है वह सब प्रज्ञानेत्र और प्रज्ञान ( निरुपा- 
धिक चैतन्य ) में ही स्थित है । लोक प्रज्ञानेत्र (प्रज्ञा-चैतन्य ही जिसका 
नेत्र-व्यवहारका कारण है ऐसा ) है, प्रज्ञा ही उसका लयस्थान है, 
अतः प्रज्ञान ही ब्रह्म है ॥ ३ ॥ 
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स एष प्रज्ञानरूप | वह यह प्रज्ञानरूप आत्मा ही 
; ..: र , | अपर ब्रह्म है, अर्थात्‌ सम्पूर्ण शरीरोमें 
बह्मापर सवशरीरखः प्राणः स्थित प्राण-प्रज्ञात्मा है । विभिन्न 
अज्ञात्मा । अन्तःकरणोपा धिष्वनु- | जळपात्रोमें पडे इए प्रतिविम्बके 
समान यही अन्तःकरणरूप 
उपाधियोमें अनुप्रविष्ट हिरण्यगर्भ--- 
प्राण यानी प्रज्ञात्मा है । यही 
[ «इदमदशम” इस श्रुतिमें बतलाये 
हुए ] गुणके कारण इन्द्र अथवा 
देवराज है । यही प्रजापति है, जो 
सबसे पहले उत्पन्न हुआ देहधारी 
है। जिससे मुखादिनिभेंदके द्वारा 
अग्नि आदि लोकपाल उत्पन्न हुए हैं 
वह प्रजापति भी यही है | और भी 
ये जो अग्नि आदि सम्पूर्ण देवता है 
वे भी यही हैं । 


प्रविष्टो जलमेदगतद्वयेग्रतिविम्ब- 
वद्धिरण्यगर्भः प्राणः प्रज्ञात्मा । 
एष एव इन्द्रो गुणाइेवराजो वा। 
एष प्रजापतियेःप्रथमजः शरीरी । 
यतो मुखादिनिर्भेदद्वारेणाग्न्या- 
दयो लोकपाला जाताः स प्रजा- 
पतिरेष एव । येऽप्येतेऽग्न्यादयः 
सर्वे देवा एष एष । 

इमानि च सवशरीरोपादान- 
भूतानि पञ्च प्रथिध्यादीनि महा- 
भूतान्यन्नान्नादत्वलक्षणान्येतानि 
किंचेमानि च क्षुद्रमिश्राणि क्षुद्रे- 
रल्प्केमिश्राणि, इवशब्दो5न- 


ये जो समस्त शरीरोंके उपादान- 
भूत एवं अन्न और अन्नादत्वभावको 
प्राप्त इए पृथिवी आदि पञ्चभूत हैं, 
क्षुद्र यानी अल्प जीवोंके सहित. 
जो सर्पादि हैं तथा बीज- 
कारण और इतर--कार्यवगे इस 
प्रकार अळग-अळग दो ब्रिभागासे | 
थकः, सर्पादीनि बीजानि कार- | निर्दिष्ट [ समस्त प्राणी हैंवे भी यही 
«५ |हैँ]। [ श्रुद्रमिश्राणीब? इस 

णानीतराणि चेतराणि च दवैरा- पदसमूहमें ] (इब' शब्दका प्रयोग 


चयेन निर्दिश्यमानानि । | अनर्थक है । 


खण्ड १ ] 
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'कानि तानि ? उच्यन्ते 
अण्डजानि पक्ष्यादीनि, जारु- 
जानि जरायुजानि मनुष्या- 
दीनि, स्वेदजादीनि यूका- 
दीनि, उद्भिजानि च वृक्षा- 
दीनि, अश्वा गावः पुरुषा 
हस्तिनोऽन्यच्च यत्किंचेदं प्राणि- 
जातम्‌; किं तत्‌ ? जङ्गमं यञ्च- 
लति पद्भ्यां गच्छति । यच्च 
पतत्रि आकाशेन पतनशीलः । 
यच्च स्थावरमचलम्‌ । सवं तदेष 
एव । सवं तदशेषतः प्रज्ञानेत्रम्‌ । 
प्रज्ञप्तिः प्रज्ञा तच्च ब्रह्मेव । नीय- 
तेऽनेनेति नेत्रम्‌ प्रज्ञा नेत्रं यस्थ 
तदिदं श्रज्ञानेत्रम्‌ । प्रज्ञाने ब्रहम- 
एत्पत्तिस्थितिलषकालेषु प्रतिष्ठितं 
अज्ञाश्रयमित्यर्थः । प्रज्ञानेत्रो 
रोकः पूवेबत। प्रज्ञाचक्षुर्वा सव 
एव लोक; प्रज्ञा प्रतिष्ठा सवस्य 
जगतः । तख्मासज्ञानं ब्रह्म । 

तदेतखत्यस्तमितसर्वापाधि- 


विशेष सन्निरञ्जनं निमलं निष्क्रियं 
शान्तमेकम्यं “नेति नेति’ 
इति ( बृ० उ० ३।९। २६) 


वे कौन-कौन हैं, सो बतळाते 
हैं | अण्डज-पक्षी आदि, जारुज- 
जरायुज मनुष्यादि, स्वेदज-जूँ 
आदि, उद्धिज-बृक्षादि तथा अश्व, 
गौ, पुरुष, हाथी एवं अन्य भी ये 
जो कुछ प्राणी हैं--वे कौन-कौन-से ! 
जङ्गम-जो पेरोंसे चलते हैं, पक्षी- 
जो आकाशमें उड़नेवाले हैं और 
स्थावर-जो अचळ हैं, वे सब यही 
हैं अर्थात्‌ वे सब-के-सब प्रज्ञा- 
नेत्र हैं । प्रज्ञा ग्रज्ञसिको कहते 
हैं और वह ब्रह्म ही है तथा जिससे 
नयन किया जाय [ अर्थात्‌ ले जाया 
जाय ] उसे नेत्र” कहते हैं । इस 
प्रकार प्रज्ञा ही जिसका नेत्र है वह 
प्रज्ञानेत्र कहलाता है । तथा उत्पत्ति, 
स्थिति और प्रळयके, समय प्रज्ञान 
यानी ब्रहममें स्थित रहनेवाळे अर्थात्‌ 
प्रज्ञाक आश्रित हैं। इस प्रकार 
पूर्ववत्‌ यह लोक प्रज्ञानेत्र है अर्थात्‌ 
सभी लोक प्रज्ञारूप नेत्रवाळा है, 
सम्पूर्ण जगतका आश्रय प्रज्ञा ही है; 
अतः प्रज्ञान ही ब्रह्म है । 

जो सम्पूर्ण औपाधिक विशेषता- 
से रहित, नित्य, निरञ्जन, निर्मळ, 
निष्क्रिय शान्त, एक और 
अद्वितीय है, जो “नेति नेति” 
इत्यादि [ श्रृतियाँद्वारा ] क्रमसे 
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पेतरेयोर्पा- बदू 


[ अध्याय ३ 
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सवविशेषापोहसवेद्य 
प्रत्ययागोचरम्‌ | तदत्यन्तविशुद्ध- 
प्रज्ञोपाधिसंबन्धेन सर्वज्ञमीश्वरं 


सवंसाधारणाव्याकृतजगद्वीजप्र- 


0, के की 


वर्तेकं नियन्तृत्वादन्तर्यामिसंजञं 


भवति । तदेव व्याकृतजगङ्वीज- 
भूतचुद्धयात्माभिमानलक्षणहिर- 
ण्यगभेसंज्ञ॑ भवति । तदेवान्त- 
रण्डोद्धतप्रथमशरीरोपाधिस- 
द्विराट्प्रजापतिसंज्ै भवति । 
तदुद्धूताग्न्याद्युपाधिमदेवतासंज्ञं 
भवति । तथा विशेषशरीरोपाधि- 
ष्वपि न्रह्मादिस्तम्बपर्यन्तेषु 
तत्तन्नामरूपलाभो ब्रह्मणः । 
तदेवेकं सर्वोपाधिभेद भिन्नं 
सर्वे: प्राणिभिस्ताक्िंकेथ मे: 
प्रकारेण ज्ञायते विकल्प्यते चा- 
नेकधा । “'छ्तमेके वंदन्त्यग्नि 
मचुमन्वे प्रजापसिम्‌।इन्द्रमेकेऽपरे 
प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌? ( मनु ० 
१२।१२३) इत्याद्या स्मृतिः २।। 


तही एक समस्त प्राणियों 


समस्त विषयोंका बाध करके जानने- 
योग्य है तथा सब प्रकारके शाब्दिक 
ज्ञानका अविषय हे, अत्यन्त विशुद्ध 
्रज्ञारूप उपाधिके सम्बन्धसे सर्वज्ञ 
तथा जगतूके सर्वसाधारण और . 
अव्यक्त बीजका प्रवर्तक वह ईश्वर 
ही सबका नियन्ता होनेके कारण 
अन्तर्यामी’ नामवाला है | वही 
व्याकृत जगतका बीजभूत विज्ञाना- 
त्माका अभिमानी हिरण्यगर्भ? 
नामवाळा है तथा वही ब्रह्माण्डके 
भीतर सबसे पहले उत्पन्न हुए 
शरीररूप उपाघिवाला “विराट प्रजा- 
पति! रज्ञावाला है । बही उससे 
उत्पन्न इए अग्नि आदिकी उपाधि- 
से “देवता? संज्ञाबाला है तथा उस 
ब्रह्मको ही ब्रह्मासे लेकर स्तम्बपर्यन्त 
विशेष-विरेष शरीरोंकी उपाधियोंमें 
भी उन-उनके नाम और रूप प्राप्त 
हुए हैं । सम्पूर्ण उपाधिभेदसे विभिन्न 
ओर 
ताकिकोंद्वार सब प्रकारसे जाना 
जाता और अनेक प्रकारसे कल्पना 
किया जाता है । [ इस बिषयमें ] 
“इसे कोई तो अग्नि बतजते हैं तथा 
कोई मनु, कोई प्रजापति, कोई इन्द्र, 
कोई प्राण और कोई सनातन ब्रह्म 
कहते हैं? इत्यादि स्मृति भी है ॥ ३ ॥ 


D4 


खण्ड १] 


शाङ्करभाष्याथे 
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आत्मैक्यवेत्ताकी अमृतत्व-ग्रापि 
स एतेन प्रज्ञेनात्मनास्माल्लोकादुत्क्रम्यासुष्मिन्स्वर्ग 
लोके सवोन्‌ कामानाप्त्वामृतः समभवत्समभवत्‌ ॥४॥ 


बह ( वामदेव ) इस चैतन्यखरूपसे ही इस लोकसे उत्क्रमण कर 
इन्द्रियातीत खर्गलोकमें सम्पूर्ण कामनाओंको प्राप्त कर अमर हो ,गया, 


[ अमर ] हो गया ॥ ४ ॥ 

स वामदेवोऽन्यो वेवं यथोक्तं 
ब्रह्म वेद प्रज्ञेनात्मना; येनेतर 
प्रज्नेनात्मना पूर्व बिद्वांसोऽमृता 
अभूवंस्तथायमपि विद्वानेतेनेव 
प्रज्ञेनात्मनासाल्लोकाद्स्क्रम्प 
इत्यादि व्याख्यातम्‌ । अखाल्लो- 


कादुक्क्रम्यामुष्मिन्खर्ग ठोके 
सवान्कामानाप्त्वा अमृत; सम- 
भवत्समभवदित्योमिति ।। ४ ॥ 


इस प्रकार पूर्वोक्त ब्रह्मको 
जाननेवाला वह वामदेव अथवा 
कोई अन्य पुरुष चेतनात्मलरूपसे, 
जिस चेतनात्मखरूपसे पूर्ववर्ती 
विद्वान्‌ अमरभावको प्राप्त हुए थे 
उसी प्रकार यह विद्वान्‌ भी इस 
चेतनात्मखरूपसे ही इस लोकसे 
उत्क्रमण कर-इत्यादि वाक्यकी पहले 
( १।२।६ में ) ही व्याख्या की 
जा चुकी है । अर्थात्‌ इस लोकसे 
उत्क्रमण कर इन्द्रियातीत खगलोकमें 
सम्पूर्ण कामनाएँ पाकर अमर हो 
गया, [अमर] हो गया-इत्यछम्‌ ॥४॥ 


EOE 


इति श्रीमत्परमहंसपरिन्राजकाचार्यगोविन्द भगवत्पूज्यपाद शिष्य 
श्रीमच्छङ्करभगत्रतः कृतावेतरेयोपनिषद्भाष्ये तृतीयेऽध्याये 
प्रथम, खण्डः समाप्तः | 
रि RIOR 
उपनिषस्क्रमेण तृतीयः, आरण्यकक्रमेण 


बच्चो ऽध्यायः समाप्तः । 
——— POO 


3» तत्सत्‌ 
बा... 


या न्तिपु2 


ॐ वाड मे मनसि प्रतिष्टिता मनो मे 
वाचि प्रलि/ेबमविरावीमे एधि.। वेदस्य म आणीस्थः 
रुतं मे मा प्रहासीः । अनेनाधीतेनाहोरात्रान्सन्दधा- 
म्यृतं वदिष्यामि । सत्यं वदिष्यामि । तन्मामवतु । 
तट्टक्तारमवठु । अवतु मामवतु वक्तारमवतु 
वक्तारम्‌ ॥ 


३० शान्तिः ! शान्तिः !! शान्तिः !!! 
——- C+ ` - 


॥ इरिः ॐ तत्सत्‌ ॥ 
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स इमाँल्लोकानसुजत 
स इक्षत कथं न्विदम्‌ 
स ईक्षतेमे नु लोकाः 
स॒ ईक्षतेमे नु लोकाश्च 
स एतमेव सीमानम्‌ 
स॒ एतेन प्रशनात्मना 
स॒ एवं बिद्वानस्मात्‌ 
स जातो भूतान्यभिव्यैल्यत्‌ 
सा भावयित्री 
सोऽपोऽभ्यतपत्‌ 
सोऽस्यायमात्मा 
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सानुवाद शाडूरभाष्यसहित 


गीताप्रेस, गोरखपुर 
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मुक्रक तथा प्रकाशक 
घनश्यामदास जालान 
गीताप्रेस, गोरखपुर 
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मूल्य ॥।7) तेरह आना 


पता-गीताम्रेस, पो० गीताग्रेस ( गोरखपुर ) 


निवेदन 


कृष्णयजुर्वेदीय तैत्तिरीयारण्यकके प्रपाठक ७-८ ओर ९ का नाम 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ है। इनमें सप्तम प्रपाठक, जिसे तैत्तिरीयोपनिषद्की 
शीक्षावल्ली कहते हैं; सांहिती उपनिषद्‌ कही जाती है और अष्टम तथा 
नवम प्रपाठक, जो इस उपनिषदूकी ब्रह्मानन्दवल्डी और 'गुबल्ली हैं, 
वारुणी उपनिषद्‌ कहलाती हैं । इनके आगे जो दशम प्रपाठक है उसे 
नारायणोपनिषद्‌ कहते हैं, वह याज्ञिकी उपनिषद्‌ है | इनमें महत्त्वकी 
दृष्टिसे वारुणी उपनिषद्‌ प्रधान है; उसमें विशुद्ध ब्रह्मविद्याका ही निरूपण 
किया गया है । किन्तु उसकी उपलब्धिके लिये चित्तकी एकाग्रता एवं 
गुरुकृपाकी आवश्यकता है । इसके लिये शीक्षावल्लीमें कई प्रकारकी 
उपासना तथा शिष्य एवं आचार्यसम्बन्धी शिष्टाचारका निरूपण किया 
गया है । अतः ओपनिषद सिद्धान्तको हृदयंगम करनेके लिये पहले 
शीक्षावल्ल्युक्त उपासनादिका ही आश्रय लेना चाहिये। इसके आगे 
ब्रह्मानन्दवल्ढी तथा भ्रगुवल्लीमें जिस ब्रह्मविद्याका निरूपण है उसके 
सम्प्रदायप्रवत्तेक वरुण हैं; इसलिये वे दोनों वल्ड्याँ वारुणी विद्या अथवा 
वारुणी उपनिषद्‌ कहलाती हैं | 


इस उपनिषद्पर भगवान्‌ राङ्कराचायने जो भाष्य लिखा है वह 
बहुत ही विचारपूर्ण और युक्तियुक्त है। उसके आरम्ममें प्रन्यका 


(४ ) 


उपोदूघात करते हुए भगवानने यहद बतळाया है कि मोक्षरूप परम 
निःश्रेयसकी प्राप्तिका एकमात्र हेतु ज्ञान ही है | इसके लिये कोई अन्य 
साधन नहीं है । मीमांसकोंके मतमें “खग? शब्दवाच्य निरतिशय 
प्रीति ( प्रेय ) ही मोक्ष है और उसकी प्राप्तिका साधन कर्म है । इस 
मतका आचार्यने अनेकों युक्तियांसे खण्डन किया है और स्वर्ग तथा 
कर्म दोनोंहीकी अनित्यता सिद्ध की है । 


इस प्रकार आरम्भ करके फिर इस वल्ळीमें बतलायी हुई भिन्न-भिन्न 
उपासनादिकी संक्षिप्त ब्याख्या करते हुए इसके उपसंहारमे भी भगवान्‌ 
भाष्यकारने कुछ विशद विचार किया है । एकादश अनुत्राकमें शिष्यको 
वेदका साध्याय करानेके अनन्तर आचार्य सत्यमाषण एवं धर्माचरणादिका 
उपदेश करता है तथा समावतेन संस्कारके लिये आदेश देते हुए उसे 
गृहस्थोचित कर्मोकी भी शिक्षा देता है । वहाँ यह बतलाया गया है कि 
देवकर्म, पितृकम तथा अतिथिपूजनमें कभी प्रमाद न होना चाहिये; दान 
और खाध्यायमें भी कभी भूल न होनी चाहिये, सदाचारकी रक्षाके लिये 
गुरुजनोंके प्रति श्रद्धा रखते हुए उन्हींके आचरर्णोका अनुकरण करना 
चाहिये-- किन्तु वह अनुकरण केबल उनके सुकृतोंका हो, दुष्कृतोंका 
नहीं । इस प्रकार समस्त वल्लीमें उपासना एवं गृइस्थजनोचित सदाचारका 
ही निरूपण होनेके कारण किसीको यह आशंका न हो जाय किये ही 
मोक्षके प्रधान साधन हैं इसलिये आचार्य फिर मोक्षके साक्षात्‌ साधनका 
निर्णय करनेके लिये पाँच त्रिकल्प करते हैं---( १ ) क्या परम श्रेयकी 
प्राप्ति केवल कम॑से हो सकती है ? ( २ ) अथवा विद्याकी अपेक्षायुक्त 
कर्मसे ( ३ ) किंवा कर्म और ज्ञानके समुचयसे ( ४ ) या कर्मकी 
अपेक्षात्राले ज्ञानसे ( ५ ) अथत्रा केवल ज्ञानसे ? इनमेंसे अन्य सब पक्षोंको 
“सदोष सिद्ध करते हुए आचार्यने यही निश्चय किया है कि केवळ ज्ञान 
ही मोक्षका साक्षात्‌ साधन हे । 


` इस प्रकार शौक्षावल्लीमे संहितादित्रिषयक उपासनाओंका निरूपण 
'कर फिर ब्रह्मानन्दवल्लीमें ब्रह्मविद्याका वर्णन किया गया है । इसका पहला 


( ५ ) 


वाक्य है--ल्यविदामोति परम्‌? यदि गम्मीरतापूर्वक विचार किया 
जाय तो यह सूत्रभूत वाक्य ही सम्पूर्ण त्रह्मविद्याका बीज है । ब्रह्म और 
ब्रझ्रितके खरूपका विचार ही तो ब्रह्मविधा है और ब्रह्मवेत्ताकी परप्राप्ति 
ही उसका फल है; अतः निःसन्देह यह वाक्य फळसहित ब्रह्मविधाका 
निरूपण करनेवाला है। आगेका समस्त ग्रन्थ इस सूत्रभूत मन्त्रकी ही 
व्याख्या है । उसमें सबसे पहले “सत्ये ज्ञानमनन्तं बह? इस वाक्यद्वारा 
श्रुति ब्रह्मका लक्षण करती है | इससे ब्रह्मके खरूपका निश्चय हो जानेपर 
उसकी उपलब्धिके लिये पञ्चकोशाका विवेक करनेके अभिप्रायसे उसने 
पक्षीके रूपकद्वारा पाँचों कोशोंका वर्णन किया है और उन सत्रके आधार- 
रूपसे सर्वोन्तरतम परअह्मका “ब्रह्म तुच्छं प्रतिष्ठा’ इस वाक्यद्वारा निर्णय 
किया है । इसके पश्चात्‌ ब्रह्मकी असत्ता माननेवाले पुरुषकी निन्दा करते 
हुए उसका अस्तित्व खीकार करनेवाले पुरुषकी प्रशंसा की है और उसे 
'सत्‌” बतलाया है | फिर ब्रह्मका सार्वात्म्य प्रतिपादन करनेके लिये 
'सोडकामयत । बहु त्यां प्रजायेय” इत्यादि वाक्यद्वारा उसीको जगदूका 
अभिन्ननिमिचोपादान कारण बतलाया है | 


इस प्रकार सत्संज्ञक ब्रह्मसे जगतूकी उत्पत्ति दिखळाकर फिर सप्तम 
अनुवाकमें असतूसे ही सतूकी उत्पत्ति बतळायी है । किन्तु यहाँ “असत्‌? 
का अर्थ अमात्र न समझकर अव्याकृत ब्रह्म समझना चाहिये और 'सत्‌”का 
व्याकृत जगत्‌; क्योंकि अत्यन्तामावसे किसी भावपदार्थकी उत्पत्ति नहीं हो 
सकती और उत्पत्तिसे पूर्व सारे पदार्थ अव्यक्त थे ही । इसलिये “असत्‌! 
शब्द अव्याकृत ब्रह्मका ही वाचक है । वह ब्रह्म रसखरूप है; उस .रसकी 
प्राप्ति होनेपर यह जीव रसमय-- आनन्दमय हो जाता हू । उस रसके 
लेशसे ही सारा संसार सजीव देखा जाता है। जिस समय साधनाका 
परिपाक होनेपर पुरुष इस अदृश्य अशरीर अनिर्वाच्य और अनाश्रय 
. परमात्मामें स्थिति लाभ करता है उस समय वह सर्वथा निर्भय हो ज्ञाता 
है; और जो उसमें थोड़ा-सा भी अन्तर करता है उसे भय प्रात. होता ह । 


( ६ ) 


अतः ब्रह्ममें स्थित होना ही जीत्रक्री अभयस्थिति है; क्योंकि वहाँ भेदका 
सर्वथा अभाव है और भय भेदमें ही होता है द्वितीयाद्े भयं मवति” । 


इस प्रकार ब्रह्मनिष्ठकी अभयप्राप्तिका निरूपण कर ब्रह्मके सर्वान्तर्यामित्व 
और सर्वशासकत्वका वर्णन करते इए ब्रह्मवेत्ताके आनन्दकी सर्वोत्कृष्टता 
दिखलायी है । वहाँ मनुष्य, मनुष्पगन्घर्व, देवगन्धर्व, पितृगण, आजानज- 
देव, कर्मदेव, देव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति और ब्रह्मा--इन सबके 
आनन्दोंको उत्तरोत्तर शतगुण बतलाते हुए यह दिखलाया है कि निष्काम 
ग्रझवेत्ताको वे सभी आनन्द प्राप्त हैं। क्‍यों न हो ? सबके अधिष्ठानभूत 
परत्रह्ममे अभिन्न होनेके कारण क्या वह इन सभीका आत्मा नहीं है | 
अत: सर्वरूपसे वही तो सारे आनन्दोंका भोक्ता है । भोक्ता ही क्यों 
सर्व-आनन्दखरूप भी तो वही है, सारे आनन्द उसीके खरूपभूत 
आनन्द-महोदधिके क्षुद्रातिक्षुद्र कण ही तो हैं । 


इसके पश्चात्‌ हृदयपुण्डरीकस्थ पुरुषका आदित्यमण्डलस्थ पुरुषके 
साथ अभेद करते हुए यह बतलाया है कि जो इन दोनांका अभेद जानता 
है वह इस लोक अर्थात्‌ दृष्ट और अदृष्ट विषयसमूहसे निवृत्त होकर इस 
समष्टि अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय एवं आनन्दमय आत्माको 
प्राप्त हो जाता है । इस प्रकार सारा प्रपञ्च उसका अपना शरीर हो 
जाता है-- उसके लिये अपनेसे भिन्न कुछ भी नहीं रहता । उस निर्भय 
ओर अनिर्वाच्य खात्मतत्तकी जिसे प्राप्ति हो जाती है, उसे न तो किसीका 
मय रहता है और न किसी कृत या अक्रतका अनुताप ही । जब अपनेसे 
भिन्न कुछ है ही नहीं तो भय किसका और किया कैसी ? क्रिया तो 
देश, काल या वस्तुका परिच्छेद होतेपर ही होती है; उस एक अखण्ड 


अमर्यादित, अद्वितीय वस्तुमें किसी प्रकारकी क्रियाका प्रवेश कैसे हो 
सकता है ! 


इस प्रकार ब्रह्मानन्दवल्छीमें ब्रह्मविधाका निरूपण कर मृशुवल्लीमें 
उसकी प्राप्तिका मुख्य साधन पञ्चकोश-विवेक दिखलानेके लिये वरुण 
और मृगुका आख्यान दिया गया है । आत्मतत्त्वका जिज्ञासु भृगु अपने 


( ७ ) 

पिता वरुणके पास जाता है और उससे प्रश्‍न करता है कि जिससे ये 
सब भूत उत्पन हुए हैं, जिससे उत्पन्न होकर जीवित रहते हैं और 
अन्तमें जिसमें ये लीन हो जाते हैं उस तत्त्वका मुझे उपदेश कीजिये । 
इसपर वरुणने अन्न, प्राण, चक्षु, श्रोत्र, मन और वाणी--ये ब्रह्मोपलब्विके 
छः माग बतछाकर उसे तप करनेका आदेश दिया और कहा कि 
“तपसा बह्म विजिज्ञासस्व । तपो बह्म'--तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छा कर, 
तप ही ब्रह्म है । झृगुने जाकर मनःसमाधानरूप तप किया और इन 
सबमें अन्नको ही ब्रह्म जाना । किन्तु फिर उसमें सन्देह हो जानेपर 
उसने फिर वरुणके पास आकर वही प्रश्न किया और वरुणने भी फिर 
वही उत्तर दिया ) इसके पश्चात्‌ उसने प्राणको ब्रह्म जाना और इसी 
्रक्कार पुनः-पुनः सन्देह होने और पुनः-पुनः वरुणके वही आदेश 
देनेपर अन्तमे उसने आनन्दको ही ब्रह्म निश्चय किया | 


यहाँ ब्रह्मज्ञानका प्रथम द्वार अन्न था । इसीमे श्रुति यह आदेश 
करती है कि अन्नकी निन्दा न करे-यह नियम है, अन्नका तिग्स्कार न 
करे--यह नियम है और खूब अन्न संग्रह करे--यह भी नियम है । 
यदि कोई अपने निवासस्थानपर आवे तो उसकी उपेक्षा न करे; 
सामर्थ्यानुसार अन्न, जळ एवं आसनादिसे उसका अवश्य सत्कार करे । 
ऐसा करनेसे वह अन्नवान्‌, कीतिमान्‌ तथा प्रजा, पशु और ब्रह्मतेजसे 
सम्पन्न होता है । इस प्रकार अन्नकी महिमाका बर्णन कर भिन्न-भिन्न 
आश्रयेमिं भिन्न-भिन्न खूपसे उसकी उपासनाका विधान किया गया दै । 
उस उपासनाके द्वारा जब उसे अपने सार्त्राम्यका अनुभव होता है 
उस समय उस लोकोत्तर आनन्दसे उन्मत्त होकर वह अपनी कृतकृत्यताको 
व्यक्त करते हुए अत्यन्त विस्मयपूर्वक गा उठता है--- “अहमन्महमन्नम- 
हमचम्‌ | अहमबादों २5हमचादो २हमचादः / अह<छोककदह४ छोक- 
कदह ४ छो कक्ृद” इत्यादि । उसकी यह उन्मत्तोक्ति उसके कृतकृत्य 
हृदयका उद्गार है, यह उसका अनुभव है और यही है उसके आध्यात्मिक 
- संप्रामके अयत्नसाध्य मगवत्कृपालम्य विजयका उदूघोष | 


( < ) 


इस प्रकार हम देखते हैं कि इस उपनिषदूका प्रधान लक्ष्य ब्रह्म- 
ज्ञान ही है । इसकी वर्णन-शेली बड़ी ही मर्मस्पर्दिनी और श्वङ्खलाबद्ध 
है । भगवान्‌ शङ्कराचार्यने इसके ऊपर जो भाष्य लिखा है वह भी बहुत 
विचारपूर्ण है । आशा है, विज्ञजन उससे यथेष्ट लाभ उठानेका प्रयत्न करेंगे | 


इस उपनिषद्के प्रकाशनके साथ प्रथम आठ उपनिपर्दोके 
प्रकाशनका कार्य समाप्त हो जाता है । हमें इनके अनुवादमें श्रीविष्णु- 
वापढशास्रीक्ृत मराठी-अनुवाद, श्रीदुर्गाचरण मजमदारकृत बंगला- 
अनुवाद, ब्रह्मनिष्ठ पं० श्रीपीताम्बरजीकृत हिन्दी-अनुत्राद और महा- 
महोपाध्याय डा० श्रीगंगानाथजी झा एवं पं० श्रीसीतारामजी शाख्रीक्षत 
अंग्रेजी अनुवादसे यथेष्ट सहायता मिठी है | अतः हम इन सभी महानुभावोके 
अत्यन्त कृतज्ञ हैँ । फिर भी हमारी अल्पज्ञताके कारण इनमें बहुत+सी 
नुटियाँ रह जानी खाभाविक हैं ! उनके लिये हम कृपाळ पाठकोंसे सविनय 
क्षमा-प्रार्थना करते हैं और आशा करते हैं कि वे उनकी सूचना देकर 
हमें अनुगृहीत करे, जिससे कि हम अगले संस्करणमें उनके संशोधनका 

प्रयत्न कर सके | 
अनुवादक 
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तेद्िपीयोपनिषद्‌ 


मन्त्रार्थ, ग्याङ्करमाष्प और भाष्यार्थताहित 


क) 1400 0 


सवौशाध्वान्तनिमुक्ते सवोशाभास्करं परम्‌ । 
विदाकाशावतंसं तं सद्गुरु प्रणमाम्यहम्‌ ॥ 


तन त 
श्रान्तिपाठ 
9 झां नो मित्रः दां बरुणः । शां नो भवत्रयंमा । 
रां न इन्द्रो बृहस्पतिः | शं नो विष्णुरुरुक्रमः ।_ 
नमो ब्रह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव प्रत्यक्षं बह्मासि ।.. 
त्वामेव प्रत्यक्षं ब्रह्म वदिष्यामि । ऋतं वदिष्यामि । 
सत्यं वदिष्यामि । तन्मामवतु तद्वक्तारमवठु । अवतु 
माम्‌। अवतु वक्तारम्‌॥ ३० शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥ 


Ore 


प्रथम अनुवाक 


सम्बन्ध-भाष्य 


यसाज़ात॑ | जगत्सव॑ यसिन्नेव प्रलीयते । 
येनेदं कै 
येनेदं धायते चव तसे ज्ञानात्मने नमः ॥ १ ॥ 
जिससे सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ है, जिसमें ही यह लीन होता है 
ओर जिसके द्वारा यह धारण किया जाता है उस ज्ञानखरूपको मेरा 
नमस्कार है । 
येरिमे गुरुमिः पूर्व पदवाक्यप्रमाणतः | 
Q ७ क 
व्याख्याता; सववेदान्तासतालित्य प्रणतो5स्म्यहमा। २ ॥ 
पूर्वकालमे जिन गुरुजनोंने पद, वाक्य और प्रमाणोंके विवेचनपूर्वक 
इन सम्पूर्ण वेदान्तो ( उपनिषदों ) की व्याख्या की है उन्हें मैं सर्वदा 
नमस्कार करता हैँ | 
तेत्तिरीयकसारस मयाचार्यप्रसादतः । 
८ ० ३० ~ ७ + क्‌ 
` विस्पष्टाथरुचीनां हि व्याख्येयं संप्रणीयते ॥ ३॥ 
' जो स्पष्ट भथ जाननेके इच्छुक हैं उन पुरुषोंके लिये मैं श्रीआचार्यकी 
पासे तैत्तिरीयशाखाके सारभूत इस उपनिषदूकी ब्याख्या करता हुँ । 


अमु० १ | 


शाङुरभाष्यार्थ 


१८ 


नित्यान्यधिगतानि कर्माण्यु- 


पात्तदुरितक्षयार्था- 
नि, काम्यानि च 


उपक्रम: 


फलाथिंनां पूर्वेसिन्ग्रन्थे । इदानीं 
कर्मोपादानहेतुपरिहाराय ब्रह्म- 
विद्या प्रस्तूयते । 


कमेहेतः कामः स्यात्‌ । 


आत्मविदेवाप्त- प्रवतेकत्वात्‌ । आ- 
कामो भवति सकामानां हि कामा- 


मावे स्वात्मन्यवस्थानात्‌ प्रदृच्य- 
नुपपत्तिः । आत्मकामित्वे चाप- 


~ 


कामता; आत्मा हि ब्रह्म; 
तद्विदो हि परप्राप्ति वक्ष्यति । 
अतोऽविद्यानिवृत्तो खात्मन्य- 
बस्थानं परग्राप्िः । “अभयं 
प्रतिष्ठा विन्दते”? ( ते० उ० २। 
७। १ ) “एतमानन्दमयमत्मा- 
नश्चुपसंक्रामति' ( ते उ० २ । 


८ । १२) इत्यादिश्रुतेः । 


सञ्चित पार्पोका क्षय ही जिनका 
मुख्य प्रयोजन है ऐसे नित्यकमॉका 
तथा सकाम पुरुपोके लिये विहित 
काम्पकर्मोका इससे पूर्ववर्ती प्रन्थमे 
[ अर्थात्‌ कर्मकाण्डमें ] (परिज्ञान हो 
चुका है । अब कमीनुष्ठानके 
कारणकी निवृत्तिके लिये ब्रह्मविद्याका 
आरम्भ किया जाता है | 


कामना ही कर्मकरी कारण हो 
सकती है; क्योकि वही उसकी 


प्रवर्तक हैं | जो लोग पूर्णकाम हैं 


उनकी कामनाओंका अभाव होनेपर 
खरूपमें थिति हो जानेसे कमैमें 
प्रबृत्ति होनी असम्भव है । आत्म- 
दर्शनका कामना पूर्ण होनेपर 
ही पूर्णकामता [ की सिद्धि ] होती 
है; क्योंकि आत्मा ही ब्रह्म है और 
ब्रह्मवेत्ताको ही परमात्माकी प्राति 
होती है ऐसा आगे [श्रुति] 
बतलायेगी । अतः अविद्याकी निवृत्ति 
होनेपर अपने आत्मामें स्थित हो 
जाना ही परमात्माकी प्राप्ति हैं; 
जैसा कि “अभय पद प्राप्त कर लेता 
है” ५ उस समय ] इस आनन्द- 
मय आत्माको प्राप्त हो जाता है?” 
इत्यादि श्रुतियोंसे प्रमाणित होता है । 


१६ 


तेत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ वल्ली १ 


काम्यप्रतिषिद्वयोरनारम्भा- 


मीमांसकमत- दारिब्धय चोप- 
समीक्षा भोगेन क्षुयात्रित्या- 


नुष्ठानेन प्रत्यवायाभावादयत्रत 


एच खात्मन्यवस्थानं मोक्षः । 


अथवा निरतिशयायाः ग्रीतेः 


स्वगंशब्दवाच्यायाः कमेहेतुः 
त्वात्कमेम्य एव मोक्ष इति चेत्‌ | 
न; कमानेकत्वात्‌ । अने- 
कानि द्यारव्धफलान्यनारब्ध- 
फलानि चानेकजन्मान्तरक्ृतानि 
विरुद्धफलानि कर्माणि सम्भवन्ति। 
अतस्तेष्वनारञ्धफलानामेकसि- 
ञन्मन्युपभाोगक्षयासंभवाच्छेष- 
कमेनिमित्तशरीरारम्मोपपत्तिः । 
क्मंशेषसद्कावसिद्विश्च “तद्य इह 


रमणीयचरणा” ( छा० ३० 
५।१०।७) “ततः शोषेण’ 
(आ० घ०२।२। २ । ३, गो ० 


पूर्व ०-काम्य और निषिद्ध कमो. 
का आरम्भ न करनेसे, प्रारब्ध कर्मों- 
का भोगद्वारा क्षय हो जानेसे तथा 
नित्यकर्मोके अनुष्ठानसे प्रत्यवार्योका 
अभाव हो जानेसे अनायास ही 
अपने आत्मामें स्थित होनारूप मोक्ष 
प्राप्त हो जायगा; अथवा खग 
शब्दवाच्य आत्यन्तिक प्रीति कर्म- 
जनित होनेके कारण कर्मसे ही 
मोक्ष हो सकता है-यदि ऐसा माना 
जाय तो : 


पिद्वान्ती-नहीं, क्योंकि कर्म 
तो बहुत-से हैं । अनेकों जन्मान्तरोमें 
किये हुए ऐसे अनेकों विरुद्ध फलवाले 
कर्म हो सकते हैं जिनमेंसे कुछ तो 
फलोन्मुख हो गये हैं और कुछ अभी 
फलोन्मुख नहीं हुए हैं । अत; उनमें 
जो कर्म अभी फलोन्मुख नहीं हुए 
हैं उनका एक जन्ममें ही क्षय होना 
असम्भव होनेके कारण उन अवशिष्ट 
कर्मोके कारण दूसरे शरीरका 
आरम्भ होना असम्भव ही है । 
“इस लोकमें जो शुभ कर्म करनेवाले 
है [ उन्हें शुभयोनि प्राप्त होती है ]” 
'५[ उपभोग किये कमेसि ] बचे इए 
कर्मोद्दारा [ जीवको आगेका शरीर 


अनु० १] 


शाइरभाष्याथे 


१७ 
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स्सृ० ११ ) इत्यादि श्रुतिस्मृति- 
शतेभ्यः । 
इष्टानिष्टफलानामनारब्धानां 


क्षयार्थानि नित्यानीति चेत्‌ ? 


नः अकरणे प्रत्यवायश्रव- 
णात्‌ । ग्रत्यवायशब्दो द्यनिष्ट- 
विषयः । नित्याकरणनिमित्तस्य 
प्रत्यवायस्य दुःखरूपस्यागामिनः 
परिहारार्थानि नित्यानीत्यभ्युप- 
७ ~ 
गमान्नानारव्धफलकमक्षयार्थानि। 
र 
यदि नामानारब्धकमंक्षया- 
थानि नित्यानि कर्माणि तथा- 
प्यशुद्धमेव क्षपयेयुने शुद्धम्‌ । 
विरोधामावात्‌ । न हीष्टफलस्य 
कर्मणः शुद्धरूपत्वान्नित्येविरोध 
उपपद्यते । शुद्धाशुद्धयोहि विरो- 

थो युक्तः । 


तै» जु७ बक” 


प्राप्त होता है ]” इत्यादि सैकड़ों 
श्रुति-स्मृतियांसे अवशिष्ट कर्मके 
सद्भावकी सिद्धि होती ही है | 

पूर्व ०-इष्ट ओर अनिष्ट दोनों 
प्रकारके फल देनेवाले सञ्चित कर्मों 
का क्षय करनेके लिये ही नित्यकर्म 
है-ऐसी बात हो तो ! 

सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि उन्हें 
न करनेपर प्रत्यवाय होता है-ऐसा 
सुना गया है । “प्रत्यवाय? शब्द 
अनिष्टका ही सूचक है। नित्य- 
कर्मोके न करनेके कारण जो 
आगामी दुःखरूप प्रत्यवाय होता है 
उसका नाश करनेके लिये ही 
नित्यकर्म हैं-ऐसा माना जानेके 
कारण वे सञ्चित कर्मोके क्षयके लिये 
नहीं हो सकते । वि 

और यदि नित्यकर्म, जिनका 
फळ अमी अरम्म नहीं हुआ है उन 
कमॅकि क्षयके लिये हो भी तो भी 
वे अशुद्ध कर्मका ही क्षय करेंगे, 
शुद्धका नहीं; क्योंकि उनसे तो 
उनका बिरोध ही नहीं है । जिनका 
फल इष्ट हे उन कमोंका तो शुद्ध- 
रूप होनेके कारण नित्यकमॉसे 
विरोध होना सम्भव ही नहीं है |. 
विरोध तो शुद्ध और अशुद्ध कर्मोंका 
ही होना उचित है। ``. 7४. 
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न च कमहेतूनां कामानां इसके सिवा कर्मकी हेतुभूत 
कामनाओंकी निवृत्ति भी ज्ञानके 
ज्ञानाभावे निव्ृच्यसंभवादशेष- | अवम असम्भव होनेके कारण 
उन ( नित्यकर्मों ) के द्वारा सम्पूर्ण 
कर्मोका क्षय होना सम्भव नहीं है; 
क्योंकि अनात्मफलविषयिणी होनेके 
कारण कामना अनात्मवेत्ताको ही 
हुआ करती हे । आत्मामें तो कामना- 
का होना सर्वथा असम्भव है; क्योंकि 
वह नित्यप्राप्त है । और यह तो कहा 
ही जा चुका है कि खयं आत्मा ही 
परब्र है । 


Lm 


कर्मक्ष्योपपत्तिः । अनात्मविदो 


हि कामोऽनात्मफलतिषयत्वात्‌ । 


खात्मनि च कामानुपपत्ति्नित्य- 


प्राप्तत्वात्‌ । खयं चात्मा परं 


रहमे्युक्तम्‌ । 


नित्यानां चाकरणममावस्ततः | तथा नित्यकमोका न करना तो 
अभावरूप है, उससे प्रत्यवाय होना 
असम्भव है | अतः नित्यकमोंका न 
करना यह पूर्वसञ्चित पापोंसे प्राप्त 
होनेवाटी प्रत्यवायक्रियाका ही 
लक्षण है । इसलिये “अकुर्वन्‌ 
विहितं कर्म” इस वाक्यके 
“अकुर्वन्‌? पदमे “शतृ? प्रत्यक्षा 
होना अनुचित नहीं है । अन्यथा 
अमावसे भावकी उत्पत्ति सिद्ध होने- 
के कारण समी प्रमाणोसे बिरोध हो 
जायगा । अत: ऐसा मानना सर्वथा 
अयुक्त है कि. [ कर्मानुष्ठानसे ] 
अनायास ही आत्मखरूपमें स्थिति 
हो जाती है | | 


प्रत्यवायानुपपत्तिरिति । अतः 
पूर्वोपचितदुरितेभ्यः प्राप्यमाणा- 
याः प्रत्यवायक्रियाया नित्याकरणं 
लक्षणमिति “अकुबन्विद्दितं कम” 
( मनु ० ११ । ४४ ) इति शतु- 
नानुपपत्तिः । अन्यथाभावाद्धा- 
वोत्पत्तिरिति सर्व्रमाणव्याकोप 
इति । अतोऽयल्ततः खात्मन्य- 
बस्यानमित्यनुपपन्नम्‌ | 


शाइूरभाष्यार्थ 
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यच्चोक्तं निरतिशयग्रीतेः खर्ग- 
शब्द्वाच्यायाः कर्मनिमित्तत्वा- 
्कर्मारब्ध एव मोक्ष इति, तन्न; 
नित्यत्वान्मोक्षस्य । न हि नित्यं 
किञ्चिदारभ्यते लोके । यदारब्धं 
तदनित्यमिति । अतो न कर्मा- 
रब्धो मोक्षः । 

विद्यासहितानां कर्मणां नि- 


त्यारम्भसामथ्यमिति चेत्‌ ! 

न; विरोधात्‌ । नित्यं चा- 
रभ्यत इति पिरुद्धम्‌ । 

यद्विनष्टं तदेव नोत्पद्यत इति । 

प्रध्वंसाभाववन्नित्योऽपि मोक्ष 
आरभ्य एवेति चेत्‌ ! 

न; मोक्ष भावरूपत्वात्‌ 
इति 


अभावस्य 


प्रध्वसामावोऽप्यारभ्यत 


न संभवति; 


विश्ञेषामावाडिकर्पमात्रमेतत्‌ । 


और यह जो कहा कि “ल्ग? 
राब्दसे कही जानेवाळी निरतिशय 
प्रीति कर्मनिमित्तक होनेके कारण 
मोक्ष कमसे ही आरम्भ होनेवाला है, 
सो ऐसी बात नहीं है; क्योंकि 
मोक्ष नित्य है और किसी भी नित्य 
वस्तुका आरम्भ नहीं किया जाता; 
छोकमें जिस वस्तुका भी आरम्भ 
होता है वह अनित्य हुआ करती 
है; इसलिये मोक्ष कर्मारब्ध नहीं है | 

एव ०-ज्ञानसहित कमोंमें तो 
नित्य मोक्षके आरम्भ करनेकी भी 
सामर्थ्यं है ही ! 

सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि ऐसा 
माननेसे विरोध आता है, मोक्ष नित्य 
है और उसका आरम्म किया जाता 
है-ऐसा कहना तो परस्पर उिरुद्ध है । 

पूर्व ०-जो वस्तु नष्ट हो जाती 
है वही फिर उत्पन्न नहीं हुआ 
करती, अत: प्रध्वंसामावके समान 
नित्य होनेपर भी मोक्षका आरम्भ 
किया ही जाता है--ऐसा मानें तो १ 

सिद्धान्ती-नहीं; क्‍योंकि मोक्ष 
तो भावरूप है । प्रध्वंसाभाव भी 
आरम्भ किया जाता है यह 
संभव नहीं; क्योकि अभावमें 
कोई विशेषता न होनेके कारण यह 
तो केवल बिकल्प द्वी है। भावका 


२० 
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मावप्रतियोगी द्यमावः । 
यथा ह्यभिन्नोऽपि भावो घट- 
पटादिभिविंशेध्यते मिन्न इव 
घटमावः पटभाव इति; एवं 
निविदेषो$प्यभावः$ क्रिया- 
शुणयोगादूदरच्यादिवद्विकरप्यते | 
न ह्यमाव उत्पलादिवद्विशेषण- 
सहभाची । विशेषणवच्ते भाव 
एव स्यात्‌ । 

विद्याकमंकदेनित्यत्वाडिया- 
कर्मसन्तानजनितमोक्षनित्यत्व- 
मिति चेत्‌ ! 

न; गङ्गास्रोतोवत्कतृत्वस्य 
दुःखरूपत्वात्‌ । कतृत्वोपरमे च 
मोक्षविच्छेदात्‌ । तसादविद्या- 


| कासकर्मोपादानहेतुनिइत्तौ खा- 


. त्मन्यवस्थानं मोक्ष इति । खयं 


प्रतियोगी ही “अभाव' कहलाता 
है । जिस प्रकार भाव वस्तुतः 
अभिन्न होनेपर भी घट-पट आदि 
विशेषणासे भिन्नके समान घटमाव, 
पटभाव आदि खूपसे विशेषित किया 
जाता है इसी प्रकार अभाव 
निर्विशेष होनेपर भी क्रिया और 
गुणके योगसे द्रव्यादिके समान 
विकल्पित होता है। कमल आदि 
पदार्थोके समान अमाव विशेषणके 
सहित रहनेवाला नहीं है । विशेषण- 
युक्त होनेपर तो वह भाव ही हो 
जायगा | 

पूर्व०-विद्या और कर्म इनका 
कर्ता नित्य होनेके कारण विद्या 
और कर्मके अविच्छिन्न प्रवाहसे 
होनेवाला मोक्ष नित्य ही होना 
चाहिये । ऐसा मानें तो ? 

सिद्धान्ती-नहीं, गङ्गाप्रबाहके 
समान जो कतत्व है वह तो दुःख- 
रूप है । [ अतः उससे मोक्षकी प्राप्ति 
नहीं हो सकती, ओर यदि उसीसे 
मोक्ष माना जाय तो भी ] कर्तृवकी 
निवृत्ति होनेपर मोक्षका विच्छेद हो 
जायगा । अतः अविद्या, कामना 
और कर्म-इनके उपादान कारणकी 
निबृत्ति होनेपर आत्मखरूपमें स्थित 
हो जाना ही मोक्ष है-यह सिद्ध 


अनु० १] 


शाइरभाष्याथे 
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चात्मा ब्रह्म । तडिज्ञानादविद्या- | होता है । तथा खयं आत्मा ही ब्रह्म 


है और उसके ज्ञानसे ही अविद्याकी 


निवृत्तिरिति ब्रह्मवि्यार्थापनिष- | निवृत्ति होती है; अतः अब ब्रह्म- 


दारभ्यते । 

उपनिषदिति विद्योच्यते; 
उपनिषच्छन्द- तच्छीलिनां गर्भज- 

निरतिः न्मृजरादिनिशात- 
नात्तदवसादनाद्वा ब्रह्मणो वोप- 
निगमयितृत्वादृपनिषण्ण वास्यां 
परं श्रेय इति । तदर्थत्वाद्‌- 
ग्रन्थोऽप्युपनिषद्‌ । 


ज्ञानके लिये उपनिषद्का आरम्भ 
किया जाता है । 


अपना सेवन करनेवाले पुरुषोके 
गर्भ, जन्म और जरा आदिका निशातन 
(उच्छेद ) करने या उनका अवसादन 
( नाश) करनेके कारण “उपनिषद्‌” 
शब्द्से विद्या ही कही जाती है । 
अथवा ब्रह्मके समीप ले जानेवाली 
होनेसे या इसमें परम श्रेय ब्रह्म 
उपस्थित है इसलिये [यह विद्या “उप- 
निषद्‌? है ] । उस बिधाके ही लिये 
होनेके कारण ग्रन्थ मी “उपनिषदू' है । 


0060 


ग्रीक्षावल्लीका ग्रान्तिपाठ 


ॐ शंनो मित्रः 
शं न इन्द्रो बहस्पतिः 


शां वरुणः । झां नो भवत्वर्यमा । 
। हां नो विष्णुरुरुक्रमः । नमो 


ब्रह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्मासि । त्वामेव 
प्रत्यक्षं ब्रह्म वदिष्यामि । ऋतं वदिष्यामि । सत्यं 
वदिष्यामि । तन्मामवतु तद्वक्तारमवतु । अवतु माम्‌ । 
अवतु वक्तारम्‌ ॥ 3० शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥ १ ॥ 


[ प्राणवृत्ति और दिनका अभिमानी देवता | मित्र ( सूर्यदेव ) 
हमारे लिये सुखकर हो । [ अपानबृत्ति और रात्रिका अभिमानी ] बरुण. 
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हमारे ल्यि सुखावह हो [ नेत्र और सूर्यका अभिमानी देवता ] अर्यमा 
हमारे लिये सुखप्रद हो । बलका अभिमानी इन्द्र तथा { वाक्‌ और 
बुद्धिका अभिमानी देवता ] बृहस्पति हमारे लिये शान्तिदायक हो | 
तथा जिसका पादविक्षेप ( डग ) बहुत विस्तृत है बह [ पादाभिमानी 
देवता ] विष्णु हमारे लिये सुखदायक हो । ब्रह्म [रूप वायु ] को 
नमस्कार है । हे वायो ! तुम्हें नमस्कार है । तुम ही प्रत्यक्ष ब्रह्म हो । 
अतः तुम्हींको में प्रत्यक्ष ब्रह्म कहूँगा । तुम्हींको ऋत ( शास्त्रोक्त निश्चित 
अर्थ ) कहूँगा और [ क्योंकि वाक्‌ और शरीरसे सम्पन्न होनेवाळे कार्य 
भी तुम्हारे ही अधीन हैं इसलिये ] तुम्हींको मैं सत्य कटुँगा । अतः तुम 
[ विद्यादानके द्वारा ] मेरी रक्षा करो तथा ब्रक्मका निरूपण करनेवाले 
आचार्यकी भी [ उन्हें वक्तत्व-सामर्थ्य देकर ] रक्षा करो । मेरी रक्षा करो 
और वक्ताकी रक्षा करो । आधिभौतिक, आध्यात्मिक और आधिदैविक 
तीनों प्रकारके तापोंकी शान्ति हो ॥ १ ॥ 


शं सुखं प्राणवृत्तरह्दभाभि- | प्राणवृत्ति और दिनका अभिमानी 
मानी देवतात्मा मित्रो नोञ्साक | ९ मित्र हमारे लिये शं आकल 
हो । इसी प्रकार अपानवृत्ति और 
रात्रिका अभिमानी देवता वरुण; 
मानी देवतात्मा वरुणः । चक्षु- नेत्र और सूर्यमें अभिमान करनेवाला 
अर्यमा, बळमें अभिमान करनेवाला 

व्यादित्ये चाभिमान्ययमा । 


इन्द्र, वाणी और बुद्धिका अभिमानी 
बल इन्द्रः । वाचि बुद्धौ च बृहस्पति तथा उरुक्रम अर्थात्‌ 


बृहस्पतिः । विष्णुरुरुक्रमो बि- | विस्तीणे पादविक्षेपवाळा पादामिमानी 


लीर्मक्रमः पादयोरमिमानी । देवता विष्णु-इत्यादि सभी अध्यात्म- 
देवता हमारे लिये सुखदायक हों | 


. एवमाद्याध्यात्मदेवताः शं नः । | (बतुः (हों) इस क्रियाका सभी 
` भवत्विति सबत्रातुषङ्गः । बाक्योंके साथ सम्बन्ध है । 


भवतु । तथेवापानवृत्ेरात्रेश्चाभि- 


अंजु १ ] 


शाङ्करभाष्याथै 
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तासु हि सुखकृत्सु विद्या- 
श्रवणधारणोपयोगा अप्रतिबन्धे- 
न भविष्यन्तीति तत्सुखकतत्वं 
प्राथ्यते शं नो भवत्विति । 

ब्रह्म विविदिषुणा नमस्कार- 
वन्द्नक्रिये वायुविषये ब्रह्म- 
बिद्योपसगशाम्त्यर्थं क्रियेते । सर्व- 


क्रियाफलानां तदधीनत्वाद्‌ 
ब्रह्म वायुस्तस्मे ब्रह्मणे नमः । 
प्रह्मीभावं करोमीति वाक्यशेषः । 
नमस्ते तुभ्यं हे वायो नमस्क- 
रोमीति । 


वायुरेवाभिधीयते । 

किं च त्वमेव चक्षुराथपेक्ष्य 
बाह्य संनिकृष्टमव्यवहितं प्रत्यक्षं 
ब्रह्मासि यस्ात्तखास्वामेव 
प्रत्यक्ष ब्रह्म वदिष्यामि । ऋतं 
यथाशास्त्रं यथाकतेव्यं बुद्धी 


सुपरिनिश्चितमर्थं तदपि त्वद- 


परोधप्रत्यक्षाम्यां 


उनके सुखप्रद होनेपर ही ज्ञान- 
के श्रवण, धारण और उपयोग 
निर्विनतासे हो सकेंगे-इसलिये ही 
“झं नो भवतु? आदि मन्त्रद्वारा 
उनकी सुखावहताके लिये प्रार्थना 
की जाती है | 

अब ब्रह्मके जिज्ञाहुद्वारा ब्रह्म- 
विद्याके विध्नोंकी शान्तिके लिये 
वायुसम्बन्धी नमस्कार और बन्दन 
किये जाते हैं । समस्त कर्मोका 
फल वायुके ही अधीन होनेके 
कारण ब्रह्म वायु है । उस 
्रह्मको मैं नमस्कार अर्थात्‌ प्रह्वीभाव 
( विनीतभाव ) करता हूँ । यहाँ 
“करोमि? यह क्रिया वाक्यशेष है । 
हे वायो ! तुम्हें नमस्कार है-मै 
तुम्हें नमस्कार करता हूँ-इस प्रकार 
यहाँ परोक्ष और प्रत्यक्षरूपसे वायु 
ही कहा गया है । 

इसके सिवा क्योंकि बाह्य चक्षु 
आदिकी अपेक्षा तुम्हीं समीपवर्ती- 
अव्यवहित अर्थात्‌ प्रत्यक्ष ब्रह्म हवो 
इसलिये तुम्हींको मैं प्रत्यक्ष ब्रह्म 
कटुँगा । तुम्हींको ऋत अर्थात्‌ शाख 
और अपने कर्तव्यानुसार बुद्धिम 
सम्यक्रूपसे निश्चित किया हुआ 
अर्थ कहूँगा; क्योकि वह [ ऋत ] 


00 । 
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धीनत्वाच्वारव 
सत्यमिति स एव वाक्कायाभ्यां 
संपाद्यमानः, सोऽपि त्वदधीन 
एव संपाध इति त्वामेव सत्यं 


वदिष्यामि । 
तत्सर्वात्मकं वाय्वाख्यं ब्रह्म 


मयेवं स्तुतं सन्मां विद्यार्थिनम- 
वतु विद्यासंयोजनेन । तदेव 
ब्रह्म बक्तारमाचायं वकक्‍्तृत्व- 
सामथ्यसंयोजनेनावतु । अवतु 
भामवतु वक्तारमिति पुनव चन- 
माद्राथेम्‌ । ॐ शान्तिः शान्तिः 
शान्तिरिति त्रिवेचनमाध्यात्मि- 
काथिमौतिकाधिदे विकानां विद्या- 
प्राप्त्युपसर्गाणां प्रशमार्थम्‌ ॥१॥ 


वदिष्यामि । | तुम्हारे ही अधीन है । वाक्‌ और 


शरीरसे सम्पादन किया जानेवाला 
वह अर्थ ही सत्य कहलाता है, वह 
भी तुम्हारे ही अधीन सम्पादन किया 
जाता है; अतः तुम्हींको में सत्य 
कहूँगा ! 

वह वाथुसंज्ञक सवोत्मक ब्रह्म 
मेरेद्वारा इस प्रकार स्तुति किये 
जानेपर मुञ्च विद्यार्थीको विद्यासे 
युक्त करके रक्षा करे । वही ब्रह्म 
वक्ता आचार्यको वत्तुत्वसामर्थ्यसे 
युक्त करके उसकी रक्षा करे। मेरी 
रक्षा करे और बक्ताकी रक्षा करे-इस 
प्रकार, दो बार कहना आदरके लिये 
है । “३० शान्ति; शान्ति; शान्ति: !- 
ऐसा तीन बार कहना विद्याग्रापिके 
आध्यात्मिक, आधिभौतिक और 
आधिदैविक विष्नोंकी शान्तिके 
लिये है ॥ १ ॥ 


~ 


इति शीक्षावल्ल्यां प्रथमोऽनुवाकः ॥ १ ॥ 


द्वितीय अनुवाक 


शीक्षाकी व्याख्या 


 अर्थक्ञानप्रधानत्वादुपनिषदो | उपनिषद्‌ अर्थज्ञानग्रधान . है 
[ अर्थात्‌ अर्थज्ञान ही इसमें मुख्य 
है ], अत; इस ग्रन्यके अध्ययनका 
प्रयत्न शिथिल न हो जाय--इसलिये 
पहले शीक्षाध्याय आरम्भ किया 


शीक्षाध्याय आरम्यते--- जाता है-- 
शीक्षां व्याख्यास्यामः । वर्णः खरः । मात्रा बलम्‌ । 
साम सन्तानः । इत्युक्तः शीक्षाध्यायः ॥ १ ॥ 


हम शीक्षाकी ब्याख्या करते हैं। | अकारादि ] वर्ण, [ उदात्तादि || 
खर, [ हृस्वादि ] मात्रा, [ शब्दोच्चारणमें प्राणका प्रयत्नरूप ] बल, [ एक . 
ही नियमसे उच्चारण करनारूप ] साम तथा सन्तान ( संहिता ) [ ये ही 
विषय इस अध्यायसे सीखे जाने योग्य हैं ] । इस प्रकार शीक्षाध्याय 
कहा गया ॥ १॥ 
शिक्षा शिक्ष्यतेऽनयेति वर्णा-। जिससेवर्णादिका उच्चारण सीखा 
जाय उसे 'रिक्षा’ कहते हैं अथवा 
धुच्चारणलक्षणम्‌ । शिक्ष्यन्त | जो सीखे जाय वे वर्ण आदि ही 
इति वा शिक्षा बणोदय १ | शिक्षा है । शिक्षाको ही 'शीक्षा? 
ति हि कहा गयां है । [ गीक्षाशब्दमें 
शिक्षेव शीक्षा । द्यं छान्दसम्‌। | ईकारका ] दीर्घत्व बैदिक प्रक्रियाके 
तां शीक्षां व्याख्यास्यामो विस्प- अनुसार है. । उस शीक्षाकी म 
व्याख्या करते हैँ अर्थात्‌ उसका 
इमा समन्तात्कथयिष्याम्नः । | सर्वतोभावसे स्पष्ट वर्णन करते हैं । 


्रन्थपाठे यत्नोपरमो मा भूदिति 
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चश्चिडो वा 
व्याड्पूवेस्थ व्यक्तवाकर्मण एत- 
रूपम्‌ । 

तत्र वर्णोञ्कारादिः!, खर 
उदात्तादि?, मात्रा हखाद्या!, बं 
प्रयत्नविशेषः, सामवर्णानां मध्य- 
मवृस्योच्चारणं समता, सन्तानः 
सन्ततिः संहितेत्पर्थः । एष हि 
शिक्षितव्योऽर्थः । शिक्षा यसिन्न- 
ध्याये सोऽयं शीक्षाध्याय इत्येव- 


मुक्त उदितः । उक्त इत्युपसं- 
हाराथः॥ १ ॥ 


ख्याआदिष्टख | “व्याख्यास्यामः? यह पद “वि? और 


“आढ? उपंसर्गपूर्वक “चक्षिङ्‌ धातुके 
स्थानमें वैकल्पिक 'छ्याञ्‌? आदेश 
करनेसे निष्पन्न होता है । इसका 
अर्थ स्पष्ट उच्चारण है । 

तहाँ अकारादि वर्ण, उदात्तादि 
खर, हखादि मात्राएँ, [ वर्णकि 
उच्चारणमें ] प्रयत्नबिशेषरूप बढ 
वर्णोकी मध्यम ब्ृत्तिसे उच्चारण 
करनारूप साम अर्थात्‌ समता तथा 
सन्तान--सन्तति अर्थात्‌ संहिता-- 
यही शिक्षणीय विषय है । शिक्षा 
जिस अध्यायमें है उस इस शिक्षा- 
अध्यायका इस प्रकार कथन यानी 
प्रकाशन कर दिया गया । यहाँ 
'उक्तः? पद उपसंहारके लिये 
दे ॥१॥ 


इति शौक्षावल्ल्यां द्वितीयोऽनुवाकः ॥ २ ॥ 


तृतीय अनुवाक 


पाँच प्रकारकी संहितोगासना 
अधुना संहितोपनिषदुच्यते- | अब संहितासम्बन्धिनी उपनिषत्‌ 


( उपासना ) कही जाती है-- 


सह नौ यशः । सह नौ ब्रह्मवर्चसम्‌ | अथातः 
शहिताया उपनिषद्‌ व्याख्यास्यामः । पञ्चखधिकरणेघु । 
अधिलोकमधिज्योतिषमधिविद्यमधिप्रजमध्यात्मम्‌ । ता 
महास*हिता इत्याचक्षते । अथाधिलाकम्‌ । पृथिवी 
पूर्वरूपम्‌ । चौरुत्तररूपम्‌ । आकाशः संधिः ॥ १ ॥ 


वायुः संधानम्‌ । इत्यथिलोकम्‌ । अथाधि- 
ज्यौतिषम्‌ । अग्निः पूर्वरूपम्‌। आदित्य उत्तररूपम्‌ । 
आपः संघिः। वैद्युतः संधानम्‌ । इत्यधिञ्योतिषम्‌। अथा- 
धिविद्यम्‌ । आचायः पूर्वरूपम्‌ ॥ २ ॥ 


अन्तेवास्युत्तरूपम्‌ । विद्या संधिः । प्रवचन" 
संधानम्‌ । इत्यधिवियम्‌ । अथाधिप्रजम्‌ । माता पूर्वे- 
रूपम्‌ । पितोत्तररूपम्‌ । प्रजा संधि! । प्रजनन*संघानस्‌ । 
इत्यधिप्रजम्‌ ॥ ३ ॥ 


` अथाध्यात्मम्‌ । अधरा हनु; पूर्वरूपम्‌ । उत्तरा 
_ हनुरुत्तररूपम्‌। वाक्संधिः । जिह्वा संधानम्‌ । इत्य- 
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ध्यात्मम्‌ । इतीमा महासश्हिता य एवमेता महासःद्दिता 
व्याख्याता वेद्‌ । संधीयते प्रजया पशुभिः। ब्रह्मवर्चसे 
नान्नाद्येन सुवर्गण लोकेन ॥ ४ ॥ 


हम [ शिष्य और आचार्य | दोनोंको साथ-साथ यश प्राप्त हो 
और हमें साथ-साथ ब्रह्मतेजकी प्राप्ति हो । [ क्योंकि जिन पुरुषोंकी 
बुद्धि शाख्नाष्ययनद्वारा परिमार्जित हो गयी है वे भी परमार्थतत्तको समझनेमें 
सहसा समर्थ नहीं होते, इसलिये] अब हम पाँच अधिकरणोंमे 
संहिताकी % उपनिषद्‌ [ अर्थात्‌ संहितासम्बन्धिनी उपासना] की 
व्याख्या करेंगे । अधिलोक, अघिज्यौतिष, अधिविद्य, अधिप्रज और 
अध्यात्म-ये ही पाँच अधिकरण हैं । पण्डितजन उन्हें महासंहिता 
कहकर पुकारते हैं । अब अधिळोक ( लोकसम्बन्धी ) दर्शन ( उपासना ) 
का वर्णन किया जाता है--संहिताका प्रथम वर्ण प्रथिवी है, अन्तिम वर्ण 
युळोक है, मध्यमाग आकाश है ॥ १ ॥ और वायु सन्धान (उनका 
परस्पर सम्बन्ध करनेवाला ) है [ अधिलोक-उपासकको संह्वितामें इस 
प्रकार दृष्टि करनी चाहिये ]--यह अघिढोक दशन कहा गया । इसके 
अनन्तर अधिज्यौतिष दर्शन कहा जाता है--यहाँ संहिताका प्रथम वर्ण 
अग्नि है, अन्तिम वर्ण आदित्य है, मध्यभाग आप ( जळ ) है और विद्युत्‌ 
सन्धान है [ अविज्योतिष-उपासकको संहितामें ऐसी दृष्टि करनी 
चाहिये | यह अघिज्यौतिष दर्शन कहा गया । इसके पश्चात्‌ अधिविद्य 
दर्शन कहा जाता है--इसकी संहिताका प्रथम वर्ण आचार्य 
है ॥ २ ॥ अन्तिम वर्ण शिष्य है, विद्या सन्धि है और प्रवचन ( प्रश्नोत्तर- 
खूपसे निरूपण करना ) सन्धान है [--ऐसी अधिविश्व-उपासकको दृष्टि 


# “संहिता! शब्दका अर्थ सन्धि या वर्णोका सामीप्य है । भिन्न-भिन्न 
बृणाँके मिलनेपर ही शब्द बनते दै; उनमें जब एक वर्णका दूसरे बर्णसे योग होता 
है तो उन पूर्वोत्तर बणोंके थोगको “सन्धि? कद्दते हैं और जिस शब्दोन्चारणसम्बन्धी 
प्रयत्नके योगसे सन्धि होती दै उसे “सन्धान? कहा जाता हे। |. 
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करनी चाहिये ] । यह विद्यासम्बन्धी दर्शन कहा गया । इससे आगे 
अधिप्रज दर्शन कहा जाता है--यहाँ संहिताका प्रथम वर्ण माता है, 
अन्तिम वर्ण पिता है, प्रजा ( सन्तान ) सन्धि है और प्रजनन ( ऋतु 
कामें मार्यागमन ) सन्धान है [--अघिप्रज-उपासकको ऐसी दृष्टि करनी 
चाहिये ] । यह प्रजासम्बन्धी उपासनाका वर्णन किया गया ॥ ३ ॥ 
इसके पश्चात्‌ अध्यात्मदर्शन कहा जाता है--इसमें संहिताका प्रथम 
वर्ण नीचेका हनु ( नीचेके होठसे ठोडीतकका भाग ) है, अन्तिम वर्ण 
ऊपरका हनु ( उपरके दोठसे नासिकातकका भाग ) है, वाणी सन्धि है 
और जिह्वा सन्धान है [-एऐसी अध्यात्म-उपासकको दृष्टि करनी चाहिये ] । 
यह अध्यात्मदर्शन कहा गया । इस प्रकार ये महासंहिताएँ कहलाती हैं । 
जो पुरुष इस प्रकार व्याख्या की इई इन महासंहिताओंको जानता है 
[ अर्थात्‌ इस प्रकार उपासना करता है ] बह प्रजा, पशु, अह्मतेज, 
अन्न और स्वर्गलोकसे संयुक्त किया जाता है । [ अर्थात्‌ उसे इन सबकी 
प्राप्ति होती है ] ॥ ४ ॥ 
तत्र संहिताद्युपनिषत्परिज्ञाः| उस संहितादि उपनिषद्‌ 
2 ते [ अथोत्‌ संहितादिसम्बन्धिनी 
ननिमित्तं यद्यशः प्राथ्यते तन्ना- | उपासना ] के परिज्ञानके कारण 
जिस यशकी याचना की जाती है 
वह हम शिष्य और आचार्य दोनोंको 
स्तु। तन्निमित्तं च यहह्मवर्चसं | साथ-साथ ही प्रात हो | तथा 
उसके कारण जो ब्रह्मतेज होता है 
तेजस्तच्च सहेवास्त्विति शिष्य- | वह भी हम दोनोंको साथ-साथ ही 
मिले-इस प्रकार यह कामना शिष्य- 
वचनमाशी! । शिष्यस्य द्यकृतार्थ- का वाक्य है; क्योंकि अकृतार्थ 
होनेके कारण शिष्यके ल्यि ही 
त्वात्प्रार्थनोपपद्यते नाचार्यस्य । | प्रार्थना करना सम्भव भी है-- 
क , _, | आचार्यके लिये नहीं; क्योंकि वह 
कृताथत्वात्‌ । कृतार्था द्याचार्या कृतार्थ होता है । जो पुरुष कृतार्थ 


नाम भवति । | होता है वही आचार्य कहलाता है । 


वावयो; शिष्यांचाययो। सहेवा- 
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अथानन्तरमध्ययनलक्षणवि- “अथ? अर्थात्‌ पहले कहे हुए 
का ति अध्ययनरूप विधानके अनन्तर 
धानस्य, अतो यतोऽत्यर्थं ग्रन्थ (अत: '-क्योंकि अन्यके अध्ययने 
अत्यन्त आसक्त की हुई बुद्विको 
सहसा अर्थज्ञान [ को ग्रहण करने ] 
में प्रबृत्त नहीं किया जा सकता, 
इसलिये हम प्रन्थकी समीपवर्तिनी 
संहितोपनिषद्‌ अर्थात्‌ संहिता- 
सम्बन्धिनी दृष्टिकी पाँच अधिकरण 
-आश्रय अर्थात्‌ ज्ञानके विषयमे 
व्याख्या करेंगे [ तात्पर्य यह कि 
वणोके विषयमें पाँच प्रकारके 
ज्ञान बतळावेंगे ] । 


भाषिता बुद्धिन शक्यते र 


ज्ञानविषयेऽवतारयितुमित्यतः 
संद्दिताया उपनिषदं संहिताविषयं 
द्शेनमित्येतद्‌ग्रन्थसंनि कृष्टामेच 
व्याख्यास्यामः; पश्चखधिकरणे- 


ध्वाश्रयेषु ज्ञानविषयेष्वित्यर्थः । 
कानि तानीत्याह अधिलोक॑ 


लोकेष्वधि यदशनं तदधिरोकम्‌। 
तथाधिज्योतिषमधिविद्यमधिप्रज- 
मध्यात्ममिति । ता एताः पश्च- 
विषया उपनिषदो लोकादि महा- 
वस्तु विषयत्वात्संहिताविषयत्वाञ्च 
महत्यथ ताः संहिताश्च महा- 
संहिता इत्याचक्षते कथयन्ति 
वेदविदः । 

अथ तासां यथापन्यस्ताना- 


वे पाँच अधिकरण कौन-से हैं ? 
सो बतलाते हैं-“अधिलोकः-जो 
दर्शन लोकविषयक हो उसे अधिलोक 
कहते हैं | इसी प्रकार अघिज्यौतिष, 
अघिविद्य, अधिप्रज और अध्यात्म 
भी समझने चाहिये । ये पञ्चविषय- 
सम्बन्धिनी उपनिषदे लोकादि महा- 
वस्तुविषयिणी और संहितासम्बन्धिनी 
हैं; इसलिये वेदवेत्तालोग इन्हें महती 
संहिता अर्थात्‌ +महासंहिता! 
कहकर पुकारते हैं । 


अब ऊपर बतळायी हुई उन ( पाँच 
प्रकारकी उपासनाओं ) मेंसे पहले 


मधिलोकं दशन्चुच्यते । दर्शन- | अधिलोक-दृष्टि बतलायी जाती है । 
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क्रमविवक्चार्थोऽथशब्दः सवत्र । | यहाँ दर्शनक्रम बतलाना इष्ट होनेके 
९ | कारण “अथ? शब्दकी स्वेत्र अनुवृत्ति 


पूर ८ ७ ग 
शथिवी पूर्वरूपं पूर्व वर्णः पूर्व करनी चाहिये । पुथित्री पूर्वरूप 
रूपम्‌ । संहितायाः पूर्वे है । यहाँ पूर्ववर्ण ही पूर्वरूप कडा 
गया है । इससे यह्व बतलाया गया 
एथिवीदष्टिः कतेव्येत्युक्तं मवति । 


है कि संहिता ( सन्धि) के प्रथम 
तथा द्योः उत्तररूपमाकाशोऽन्त- 


वर्णमें पृथिवीदष्टि करनी चाहिये । 
इसी प्रकार बुलोक उत्तररूप 
( अन्तिम वर्ण ) है, आकारा अर्थात 
अन्तरिक्ष सन्धि-पूवं और उत्तर- 
रूपका मध्य है अर्थात्‌ इसमें ही 
पूर्व और उत्तरखूप एकत्रित किये 
जाते हैं | वायु सन्धान है | 
जिससे सन्धि की जाय उसे सन्धान 
कहते हैं । इस प्रकार अधिलोक 
दर्शन कहा गया । इसीके समान 


रिक्षलोकः संधिमेध्यं पूर्वोत्तर- 
रूपयोः संधीयेते असिन्पूर्वोत्तर- 
रूपे इति । वायुः संधानम्‌ । 
संघीयतेऽनेनेति संधानम्‌ । इत्य- 
धिलोकं दशनश्चक्तम्‌ । अथाधि- 


ज्यौतिषमित्यादि समानम्‌ ।  ।अयाधिज्योतिअम! इत्यादि मन्त्रोंका 
दि समानम्‌ अथ भी समझना चाहिये । 
इतीमा इत्युक्ता उप प्रदश्यन्ते। | इति” और "इमाः? इन शब्दोंसे 


पूर्वोक्त दशनोंका परामर्श किया 
जाता है । जो कोई इस प्रकार 
व्याख्या की इई इस महासंहिताको 
जानता अर्थात्‌ उपासना करता है-- 
यहाँ उपासनाका प्रकरण होनेके 
कारण “वेद! शब्दसे उपासना समझना 
चाहिये जैसा कि “इति प्राचीन- 
योग्योपास्स्व॑'इस आगे (१। ६।२ में) 
कहे जानेवाले बचनसे सिद्ध होता है । 


यः कञ्चिदेवमेता महासंहिता 
व्याख्याता वेदोपास्ते । वेदेत्यु- 
पासनं स्याद्विज्ञानाधिकारात्‌ 
“इति ग्राचीनयोग्योपारस्व” 


च वचनात्‌ । उपासनं च यथा- 
गइ. इ प्राचीनयोग्य शिष्य | इस प्रकार तू उपासना कर १, दे प्राचीनयोग्य शिष्य | इस प्रकार तू उपासना कर | 


३२ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


: [बली १ 


झां तुल्यप्रत्यय सन्ततिरसंकीणा 
चातत्मत्ययेः शाख्रोक्तालम्बन- 
विषया च । प्रसिद्धथोपासन- 
शब्दार्थो लोके गुरुछुपास्ते 
राजानश्चपास्त इति । यो हि 
गुर्वादीन्सन्ततमुपचरति स उपास्त 
इत्युच्यते । स च फलमाप्नोत्यु- 
पासनस्य । अतोऽत्रापि च थ 
एवं वेद संधीयते प्रजादिभिः 
खर्गान्तेः । प्रजादिफलान्याम्नो- 
तीत्यर्थः ॥ १-४ ॥ 


शाज्रानुसार समान प्रत्ययके प्रवाहका 
नाम “उपासना” है। वह प्रवाह विजा- 
तीय प्रत्ययोसे रहित और शास्त्रोक्त 
आठम्बनको आश्रय करनेवाला होना 
चाहिये । छोकमें 'गुरुकी उपासना 
करता है? 'राजाकी उपासना करता है? 
इत्यादि वारक्योमें “उपासना? शब्दका 
अर्थ प्रसिद्ध ही है | जो पुरुष गुरु 
आदिकी निरन्तर परिचर्या करता 
है वही “उपासना करता है? ऐसा 
कहा जातां है । वही उस उपासना- 
का फल भी प्राप्त करता है । अतः 
इस महासंहिताके सम्बन्धमें भी जो 
पुरुष इस प्रकार उपासना करता है 
वह [ मन्त्रमें बतलाये हुए ] प्रजासे 
लेकर स्वर्गपर्यन्त समस्त पदार्थॉसे 
सम्पन्न होता है, अर्थात्‌ प्रजादिरूप 
फल प्राप्त करता है ॥ १-४ ॥ 


+~ 8 4 
इति शीक्षावदल्यां तृतीयोऽनुवाकः ॥ ३ ॥ 
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चतुथं अनुवाक 


श्री और बुदिकी कामनावालोंके [लिये जप 
और होमसम्बन्धी मन्त्र 


यर्छन्द्सामिति मेधाकाम- अब ध्यशछन्दसाम्‌? इत्यादि 
मन्त्रोंसे मेधाकामी तथा श्रीकामी 


स्य श्रीकामस्य च तत्प्राप्तिसाधनं | परुषोंके लिये उनकी प्राप्तिके साधन 
जप और होम बतलाये जाते है; 


जपहोमावुच्येते । “स मेन्द्रो | कि “वह इन्द्र मुझे मेधासे प्रसन्न 
अथवा बळ्युक्त करे” तथा “अत; 


उस श्रीको तू मेरे पास ढा” इन 
मेधया स्पृणोतु “ततो मे श्रिय- बाक्यामें [ क्रमशः मेधा और श्री- 


प्रा्िके लिये की गयी प्रार्थनाके ] 
मावह” इति च लिङ्गदशनात्‌ । | िङ्ग देखे जाते हैं । 


यरङन्द्सामूषमो विश्वरूपः । इन्दोम्योऽध्य- 
मृतात्सबभूव । स मेन्द्रो मेधया स्पृणोतु । अमृतस्य देव 
धारणो भूयासम्‌ । शारीरं मे विचर्षणम्‌ । जिह्वा मे 
मधुमत्तमा कर्णाभ्यां सूरि विश्रुवम्‌। ब्रह्मणः कोशोऽसि 
मेधया पिहितः। श्रुतं मे गोपाय। आवहन्ती वितन्वाना॥ १॥ 

कुवोणाचीरमात्मनः । वासाशसि मम गावश्च । 
अन्नपाने च सर्वदा । ततो मे श्रियमावह। लोमशां पशुभिः 
सह साहा । आमायन्तु ब्रह्मचारिणः स्राहा। विमायन्तु 
ब्रह्मचारिणः स्वाहा । प्रमायन्ठु ब्रह्मचारिणः खाहा । 
दमायन्तु ब्रह्मचारिणः स्वाहा। शमायन्तु ब्रह्मचारिणः 
स्वाह! ॥ २ ॥ 


ते ७ उ७ चेल 
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जो वेदोमें ऋषभ ( श्रेष्ठ अथवा प्रधान ) और सर्वरूप है तथा 
वेदरूप अपृतसे प्रधानरूपसे आविर्भूत हुआ है बह [ ऑंकाररूप ] इन्द्र 
( सम्पूर्ण कामनाओंका ईश ) मुझे मेधासे प्रसन्न अथवा बल्युक्त करे । 
हे देव | मैं अमृतत्व ( अमृतत्वके हेतुमूत ब्रह्मज्ञान ) का धारण करने- 
चाला होऊँ। मेरा शरीर विचक्षण ( योग्य ) हो। मेरी जिह्वा अत्यन्त मधुमती 
( मधुर भाषण करनेवाळी ) हो । मैं कानोंसे खूब श्रवण करूँ । [हे 
ओंकार ! ] तू ब्रझका कोष है ओर लौकिक बुद्धिसे ढँका हुआ है 
[ अर्थात्‌ लौकिक बुद्धिके कारण तेरा ज्ञान नहीं होता ] । तू मेरी 
श्रवण की हुई विद्याकी रक्षा कर । मेरे लिये वख, गौ और अन्न-पानको 
सर्वदा शीघ्र ही छै आनेवाळी ओर इनका विस्तार करनेवाली श्रीको 
[ मेड-बकरी आदि ] ऊनवाळे तथा अन्य पश्चुओंके सहित बुद्धि प्रात 
करानेके अनन्तर तू मेरे पास रा--खाहा । ब्रह्मचारीलोग मेरे पास 
आवें-खाहा । ब्रह्मचारीलोग मेरे प्रति निष्कपट हो---खाह्या । ब्रह्मचारी- 
लोग प्रमा ( यथार्थ ज्ञान ) को धारण करे-खाहा । ब्रह्मचारीलोग 
दम ( इन्द्रियदमन ) करे--खाहा । ब्रह्मचारीहोग शम ( मनोनिग्रह ) 
करें--खाहा । [इन मन्त्रोंके पीछे जो 'खाह्ा? शब्द है वह इस 
बातको सूचित करता है कि ये हवनके लिये हैं ] ॥ १-२ ॥ 


यइछन्दसां वेदानामृषभ | जो [ ओंकार ] प्रधान होनेके 
कारण छन्द----वेदाँमे श्रेष्ठके समान 
श्रेष्ठ तथा सम्पूर्ण वाणीमें व्याप्त 
होनेके कारण विश्वरूप यानी समय 
है; जैसा कि “जिस प्रकार शङ्कओं 
( पत्तोकी नसों ) से [ सम्पूर्ण पत्ते 
व्याप्त रहते हैं उसी प्रकार ओकारे 
सम्पूर्ण वाणी व्याप्त है -ऑकार ही 
यह सब कुछ है ]'? इस एक अन्य 
इत्यादि श्रुत्यन्तरात्‌ । अत एब- श्रतिसे सिद्ध होता है। इसीळिये 


ओझञारतो बुडि- इवर्षेभः ्राधान्यात्‌ । 
बं प्रार्थते विश्वरूप! सर्वरूपः 


सवचाग्व्याप्ते ; । “तद्यथा श- 


ना” ( छार उ०२।२३।३) 


“FP नमन कक? 
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षभत्वमोङ्कारय । ओङ्कारो 
ह्यत्रोपास्य इति क्रषभादि- 


शब्दैः स्तुति््याय्यैवोङ्कारस्य । 
छन्दोभ्यो वेदेभ्यो वेदा ह्यमृतं 
तसादमृताद्धिसंबभूव । लोक- 
देववेदव्याहृतिभ्यः सारिष्टं 
जिघृक्षोः प्रजापतेस्तपस्यत 
ओङ्कारः सारिष्ठत्वेन प्रत्यभा- 
दित्यर्थः । न हि नित्यस्योङ्कार- 
स्याञ्जसेवोत्पत्तिरेव कल्प्यते | 
स एवंभूत ओङ्कार इन्द्र; सर्व- 
कामेशः परमेश्वरो मा मां मेधया 
प्रज्ञया स्पृणोतु ग्रीणयतु बलयतु 
वा । प्रज्ञाबलं हि आर्थ्यते । 

अमृतस्य अमृतत्वहेतुसूतस्य 
ब्रह्मज्ञानस्य तदधिकारात्‌, हे 
देव धारणो धारयिता भूयासं 
भवेयम्‌ । किं च शरीरं मे मम 
` विचषेणं विचक्षणं योग्यमित्ये- 
तत्‌ । भूयादिति प्रथमपुरुष- 
विपरिणामः । जिह्वा मे मधु- 


ऑकारकी श्रेष्ठता है । यहाँ ओंकार 
ही उपासनीय है, इसलिये “ऋषभ? 
आदि राब्दोसे आंकारकी स्तुति की 
जानी उचित ही है । छन्द अर्थात्‌ 
वेदोसे--वेद ही अमृत हैं, उस 
अमृतसे जो प्रधानरूपसे हुआ है | 
तात्पर्य यह है कि लोक, देव, वेद 
और व्याहृतियोंसे सर्त्रोत्कृष्ट सार ग्रहण 
करनेकी इच्छासे तप करते हुए प्रजा- 
पतिको ओंकार ही सर्वोततम साररूपसे 
भासित हुआ था; क्योंकि नित्य 
ओंकारकी साक्षात्‌ उत्पत्तिकी कल्पना 
नहीं की जा सकती । वह इस 
प्रकारका ओंकाररूप इन्द्र-सम्पूर्ण 
कामनाओंका खामी परमेश्वर मुझे 
मेधा-प्रज्ञाके द्वारा प्रसन्न अथवा सबळ 
करे; इस प्रकार यहाँ बुद्वि-बळके 
लिये प्राथना की जाती है । 


हे देच | में अम्रृत--अमृतत्वके 
हेतुभूत ब्रह्मज्ञानका धारण करने- 
वाला होऊँ; क्योंकि यहाँ ब्रह्मज्ञान- 
का ही प्रसङ्ग है | तथा मेरा शरीर 
विचर्षेण--विचक्षण अर्थात्‌ योग्य 
हो । [ मूलमें “भूयासम्‌? (होऊँ) यह 
उत्तम पुरुषका प्रयोग हे इसे ] 
“भूयात्‌? (हो) इस प्रकार प्रथम पुरुष- 
में परिणत कर लेना चाहिये । मेरी 
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मत्तमा मधुमत्यतिशयेन मधुर- 
भाषिणीत्यर्थः । कणोम्यां औत्रा- 
भ्यां भूरि बहु विश्रवं व्यश्चयं 
श्रोता भूयासमित्यर्थः । आत्म- 
ज्ञानयोग्यः कार्यकरणसंघातो- 
ऽस्त्विति वाक्यार्थः । मेधा च 
तदर्थमेव हि प्राथ्यते । 

ब्रह्मणः परमात्मनः कोशो- 
ऽसि । असेरिवोपलब्ध्यधिष्ठान- 
त्वात्‌। स्वं हि ब्रह्मणः प्रतीक 
त्वयि त्र्मोपलभ्यते । मेधया 
लौकिकग्रज्ञया पिहित आच्छा- 
दितः स त्वं सामान्यप्रज्ञेरविदि- 
ततत्त्व इत्यर्थः । श्रुतं श्रवणपूर्व- 
कमात्मज्ञानादिकं मे गोपाय 
रक्ष । तत्प्राप्त्याविसरणादि 
कुवित्यथेः । जपार्था एते मन्त्रा 
मेघाकामस्य । 


होमार्थास्त्वघुना श्रीकामस्य 
ओङ्कारतः मन्त्रा उच्यन्ते । 
शरियः प्राथना आवहन्त्यानयन्ती । 
वितन्वाना विस्तारयन्ती । तनो- 


जिह्वा मधुमत्तमा-अतिशय मधुमती 
अर्थात्‌ अत्यन्त मधुरभाषिणी हो मैं 
कानोंसे भूरि- अधिक मात्रार्म श्रवण 
करूँ अर्थात्‌ बड़ा श्रोता होऊँ। 
इस वाक्यका तात्पर्य यह है कि 
मेरा शरीर और इन्द्रियसंघात आत्म- 
ज्ञानके योग्य हो । तथा उसीके 
लिये ही बुद्विकी याचना की 
जाती है । 


प्रमात्माकी डपर्डाब्धका स्थान 
होनेके कारण तू तळवारके कोशके 
समान ब्रह्म यानी परमात्माका कोश 
है; क्योंकि तू ब्रह्मका प्रतीक है--- 
तुञ्चमं ब्रह्मकी उपलब्धि होती है । 
वही तू मेधा अर्थात्‌ लौकिकी बुद्धि- 
से आच्छादित यानी ढका इआ है; 
अर्थात्‌ सामान्य-बुद्धि पुरुषोंको तेरे 
तत्वका ज्ञान नहीं होता । मेरे 
श्रुत अर्थात्‌ श्रवणपूर्वक आत्म- 
ज्ञानादि विज्ञानकी रक्षा कर; अर्थात्‌ 
उसकी प्राप्ति एवं अविस्मरण आदि 
कर | ये मन्त्र मेधाकामी पुरुषके 
जपके लिये हैं । 


अब लछक्ष्मीकामी पुरुषको होमके 
लिये मन्त्र बतलाये जाते हैं--आव- 
इन्ती--लानेबाठी; बितन्वाना--- 


विस्तार करनेवाली; क्योकि “तुः 


अनु०४ ] 


शाइरभाष्याथे 


३७ 


Sie Sie किक ie ioe cline ion in ean En win aka 


तेस्तत्कमंत्वात्‌ । कुर्वाणा निवेते- 
यन्ती, अचीरमचिरं शिप्रमेव, 
छान्दसो दीघ; चिरं वा कुर्वा- 
णा आत्मनो मम, किमित्याह- 
वासांसि बश्लाणि मम गावश्च 
गाथेति यावत्‌, अन्नपाने च 
सवंदेवमादीनि ङुर्वाणा श्रीर्या 
तां ततो मेधानिर्वतेनात्परमा- 
वहानय । अमेधसो हि श्रीरन- 
थोयेवेति । 

किंवि शिष्टाम्‌। लोमश्ामजाव्या- 


दियुक्तामन्येश्च पशुभिः संयुक्ता- 
माबहेत्यधिकारादोङ्कार एवाभि- 
संबध्यते । स्वाहा खाहाकारो 
होमार्थमन्त्रान्तज्ञापनार्थः । आ- 
यन्तु मामिति व्यवहितेन सं- 
बन्धः । ब्रह्मचारिणो विमायन्तु 
ग्रमायन्तु दमायन्तु शमायन्त्वि- 


त्यादि ॥ १-२॥ 


धातुका अर्थ विस्तार करना ही है; 
कुर्वाणा-करनेवाळी; अचीरम्‌- 
अचिर अर्थात्‌ शीघ्र ही; 'अचीरम्‌ में 
दीर्घ ईकार वेदिक प्रक्रियाके अनुसार 
है । अथवा चिरं ( चिरकालतक ) 
आत्मनः-मेरे लिये करनेवाली, क्या 
करनेवाली? सो बतळाते हैं-मेरे वख, 
गौ ओर अन्न-पान इन्हें जो श्री सदा 
ही करनेवाली है । उसे, बुद्धि प्राप्त 
करानेके अनन्तर तू मेरे पास ला; 
क्योंकि बुद्विहीनके लिये तो लक्ष्मी 
अनर्थका ही कारण होती है । 

किन विशेषणांसे युक्त श्रीको 
लावे ? लोमश अर्थात्‌ भेड्‌-बकरी 
आदि ऊनबालोंके सहित और अन्य 
पशुओंसे युक्त श्रीको छा। यहाँ“आवह' 
क्रियाका अधिकार होनेके कारण 
[ उसके कर्ता ] ओंकारसे ही सम्बन्ध 
है । खाहा-यह खाहाकार होमार्थ 
मन्त्रोंका अन्त सूचित करनेके लिये 
है । [ “आ मायन्तु ब्रह्मचारिणः? इस 
वाक्यमें ] “आयन्तु माम्‌? इस प्रकार 
“आ? का व्यवधानयुक्त “यन्तु? शब्दसे 
सम्बन्ध है । [ इसी प्रकार मेरे प्रति ] 
ब्रह्मचारीलोग निष्कपट हों । वे प्रमा- 
को धारण करें, इन्द्रिय-निग्रह करें, 
मनोनिग्रह करें, इत्यादि ॥ १-२ ॥ 
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यशो जनेऽसानि स्त्राहा । श्रेयान्‌ वस्यसाऽसानि 

स्वाहा । तं त्वा भगम्रविशानि स्वाहा | स मा भग प्रविश 

स्वाहा । तस्मिन्‌ सहस्रशाखे निभगाहं त्वयि मजे स्वाहा | 

यथापः प्रवता यन्ति यथा मासा अहर्जरम्‌ । एवं मां 

ब्रह्मचारिणो धातरायन्तु सरवतः स्वाहा । प्रतिवेशोऽसि 
प्रमा पहि प्र मा पद्यस्व ॥ ३ ॥ 


मैं जनतामें यशखी होऊँ--साहा | मैं अत्यन्त प्रशंसनीय ओर 
धनवान्‌ होउँ- साहा । हे भगवन्‌ ! में उस त्रझकोशमूत तुझमें प्रवेश कर 
जाऊँ---खाह्य | हे भगवन्‌ ! वह तू मुझमें प्रवेश कर---खाहा । हे भगवन्‌ ! 
उस सहस्रशाखायुक्त [ अर्थात्‌ अनेको मेदवाळे ] तुझमें मैं अपने पापा- 
चरर्णोका शोधन करता ट्रॅ--खाहा । जिस प्रकार जळ निम्न प्रदेशकी 
ओर जाता है तथा महीने अहर्जर--संवत्सरमें अन्तर्हित हो जते हैं, 
उसी प्रकार हे धातः ! ब्रह्मचारीलोग सब ओरसे मेरे पास आबे-- 
स्वाहा | तू [ शरणागतोंका ] आश्रयस्थान है अतः मेरे प्रति भासमान 
हो, तू मुझे प्राप्त हो ॥ ३ ॥ 


यशो यशखी जने जनसमूहे- | मैं जनतामें यशस्वी होऊँ तथा 
ऽसानि भवानि । श्रेयान्यशखतरो | ^ ्रशस्यतर और वस्यसः- 


ली वीयते ति वसीयसः अर्थात्‌ वघुमानसे भी 
पेसथसा वसायसा वजुतराइडुमत्त- | नुमान्‌ यानी अत्यन्त धनी पुरुषों- 


राट्वासानीत्यन्वयः । किं च तं | से मी विशेष धनवान्‌ होऊँ । तथा 
ह्मणः कोशभूतं त्वा त्यां हे भग | है भग-मगवन्‌-पूजनीय ! ब्रहमके 
कोशभूत उस तुझमें में प्रवेश करूँ; 
तात्पर्यं यह कि तुझमें प्रवेश करके 
चानन्यस्त्वदात्मेव भवानीत्यर्थ; । | तुझसे अनन्य हो मैं तेरा ही रूप 


भगवन्पूजावन्प्रविशानि प्रविश्य 
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प्रविश । आवयोरेकत्वमेवास्तु । 
तस्मिंस्त्वयि सहस्रशाखे बहु- 
शाखामेदे हे भगवन्‌, निमजे 
शोधयाम्यहं पापक्ृत्याम्‌। 

यथा लोक आपः प्रवता 
प्रवणवता निन्नवता देशेन यन्ति 
गच्छन्ति । यथा च मासा 
अहजेरं संतत्सरोऽहर्जरः । 
अहोभिः परिवतेमानो लोकाञ्जर- 
यतीत्यहानि वासिञ्गीयन्त्यन्त- 
ेबन्तीस्यहर्जरः । तं च यथा 
मासा यन्त्येवं मां ब्रह्मचारिणो 
हे घातः सवस्य बिधातः मामा- 
यन्त्वागच्छन्तु सतः सव- 
दिग्भ्यः । 

प्रतिवेशः -श्रमापनयनस्यान- 
मासन्नगृहमित्यथः । एवं स्तं 
प्रतिवेश इव प्रतिवेशस्त्वच्छी- 
लिनां सर्वपापदुःखापनयनस्या- 


नमसि, अतो मा मां प्रति प्रभाहि 
प्रकाशयात्मान प्रपद्यत च । 


भगवन्‌ | मुझमें प्रवेशा कर | अर्थात्‌ 
हम दोर्नोकी एकता ही हो जाय | है 
भगवन्‌ ! उस सहस्रशाखा-अनेकों 
शाखाभेदवाले तुझम मै अपने पाप- 
कर्मोका शोधन करता हूँ । 


लोकमें जिस प्रकार जळ प्रवण- 
वान्‌-निम्नतायुक्त देशकी ओर जाते 
हैं और महीने जिस प्रकार अद्वज॑रमें 
अन्तर्हित होते हैं। अहजंर संवत्सर- 
को कहते हैं; क्योंकि वह अहः 
दिनोंके रूपमें परिवर्तित होता हुआ 
छोकोंको जीण करता है अथवा 
उसमें अहः-दिन जीर्ण यानी 
अन्तर्भूत होते हैं इसलिये वह 
अहर्जर है। उस संवत्सरमें जिस 
प्रकार महीने जाते हैं उसी प्रकार 
हे धातः ! मेरे पास सब ओरसे- 
सम्पूर्ण दिशाआंसे ब्रह्मचारीळोग 
आवें । 

“प्रतिवेश? श्रमनिबृत्तिके स्थान 
अर्थात्‌ समीपवर्ती गृहको कहते हैं । 
इस प्रकार तू प्रतिवेशके समान प्रति- 
वेश यानी अपना अनुशीलन करने- 
वालोंका दुःखनिबृत्तिका स्थान है | 
अतः तू मेरे प्रति अपनेको प्रकाशित 
कर ओर मुझे ग्रास दो; अर्पाद 


त्वदात्मानं ङुर्वित्यथः 
शीकामोऽसिन्विद्याप्रकरणे 


अपनेसे अभिन्न कर ले । 
इस ज्ञानके ग्रकरणमें जो लक्ष्मी 


विधोपलब्धी ऽभिधीयमानो धना- | की कामना कही जाती है वह धनके 


धनस्योपयोगः थे। | धनं च कर्मा 
थम्‌ । कम्‌ चोपात्तदुरितक्षयाय । 
तत्क्षये हि विद्या प्रकाशते । तथा 
च स्मृतिः '“ज्ञानगुत्पद्यते पुंसां 
क्षयात्पापस्य कर्मणः । यथादशे- 
तले प्रख्ये पय्यन्त्यात्मान- 
मात्मनि” (महा० शा० २०४ | 
८) गरुड० १। २३७।६) 
इति ॥ २ ॥ 


लिये है, धन कर्मके लिये होता है 
और कर्म प्राप्त हुए पार्पोके क्षयके 
लिये है | उनके क्षीण होनेपर ही 
ज्ञानका प्रकाश होता है; जैसा कि 
यह स्मृति भी कहती है-“पाप- 
कर्मोका क्षय हो जानेपर ही पुरुष- 
को ज्ञान होता है । जिस प्रकार 
दर्पणके स्वच्छ हो जानेपर उसमें 
मुख देखा जा सकता है उसी 
प्रकार शुद्ध अन्त:करणमें आत्माका 
साक्षात्कार होता है? ॥ ३ ॥ 


"कन्यका 


इति शौक्षावल्ल्यां चतु्था5्चुवाकः ॥ ४ ॥ 


पञ्चम अनुवाक 


व्याह्मतिरूप बह्मयकी उपासना 


संहिताविषयमुपासनमुक्त त- 
दनु मेधाकामय श्रीकामस्य 
मन्त्रा अनुक्रान्ताः । ते च पार- 
म्पर्येण विद्योपयोगार्था एव । 


पहले संहितासम्बन्धिनी 
उपासनाका वर्णन किया गया । 
तत्पश्चात्‌ मेधाकी कामनावाले तथा 
श्रीकामी पुरुषोंके लिये मन्त्र बतलाये 
गये । वे भी परम्परासे ज्ञानके 


उपयोगके लिये ही हैं । उसके 
पश्चात्‌ अब जिसका फळ स्वाराज्य 
है उस व्याइतिरूप ब्रह्मकी आन्तरिक 
उपासनाका आरम्म किया जाता है- 


अनन्तरं व्याहत्यात्मनो ब्रह्मणो- 
ऽन्तरुपासनं स्वाराज्यफलं प्र- 
स्तूयते-- 

भूभुंबः सुवरिति वा एतास्तिल्लो व्याहृतयः । 
तासामु ह स्मेतां चतुर्थां माहाचमस्यः प्रवेदयते । 
मह इति । तद़॒ह्म । स आत्मा । अङ्गान्यन्या देवताः । 
भूरिति वा अयं लोकः । सुव इत्यन्तरिक्षम्‌ । सुवरित्यसो 
लोकः ॥ १ ॥ 

मह इत्यादित्यः । आदित्येन वाव सर्वे लोका 
महीयन्ते । भूरिति वा अञ्निः। सुव इति वायुः। सुवरित्या- 
दित्यः। मह इति चन्द्रमाः । चन्द्रमसा वाव सबोणि 
ज्योतीषि महीयन्ते । भूरिति वा ऋचः । भुव इति 
सामानि । सुवरिति यजूषि ॥ २ ॥ 
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मह इति बह्म | ब्रह्मणा वाव सर्वे बेदा महीयन्ते 
भूरिति वै प्राणः। सुव इत्यपानः। सुवरिति व्यानः । मह 
इत्यन्नम्‌ । अन्नेन वाव सर्वे प्राणा महीयन्ते। ता बा 
एताश्चतस्नश्रतुघो । चतस्रश्चतस्रो व्याहृतयः । ता यो वेद्‌ । 
स वेद ब्रह्म । सर्वेस्मे देवा बलिमावहन्ति ॥ ३ ॥ 


“भूः, सुः और सुव:?--ये तीन व्याहृतियाँ हैं । उनमेंसे “महः? 
इस चौथी व्याहृतिको माहाचमस्य ( महाचमसका पुत्र ) जानता है । 
बह महः ही ब्रह्म है । वही आत्मा है | अन्य देवता उसके अङ्ग ( अवयव ) 
हैं । भूः? यह व्याहृति यह लोक है, “भुवः? अन्तरिक्षठोक है 
और 'छुवः' यह स्वर्गलोक है || १ ॥ तथा 'महः? आदित्य है । आदित्यसे 
ही समस्त छोक बृद्धिको प्राप्त होते हैं । “भू: यही अग्नि है, 'भुवः? 
बायु है, “सुव:? आदित्य है तथा “मह? चन्द्रमा है | चन्द्रमासे ही 
सम्पूर्ण ज्योतियाँ बुद्धिको प्राप्त होती हैं । “भू:? यही भक्‌ है, 'सुबः! 
साम है, “सुवः? यज्ञः है ॥ २॥ तथा 'महः? ब्रह्म है । ब्रह्मसे ही 
समस्त वेद बृद्धिको प्राप्त होते हैं | “भूः? यही प्राण है, “भुवः! 
अपान है, 'सुव:? व्यान है तथा “महः? अन्न है | अन्नसे ही समस्त 
प्राण बृद्धिको प्राप्त होते है । इस प्रकार ये चार व्याहृतियाँ हैं। इनमेंसे 
प्रत्येक चार-चार प्रकारकी है । जो इन्हें जानता है वह ब्रह्मको 
जानता है । सम्पूर्ण देवगण उसे बलि ( उपहार ) समर्पण करते हैं ॥३॥ : 

भूभुवः सुवरिति; इतीत्युक्तोप- भूर्भुवः सुवरिति? इसमें इति? 
| हि शब्द पूवेकथित [ व्याहतियों ] को 
प्रदशनाथ; | एता- | ही प्रदर्शित करनेके ल्यि है; 
स्तिख इति च प्रद- | “एतास्त्रः? ये शब्द भी पूर्व 
| प्रदर्शित [ व्याहतियों ] के दी 
शितानां परामर्शार्थः । परामृष्टाः | परामर्शके ळ्यि हैं । वे! इस 


व्याइतिचतुष्टयम्‌ 
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सार्यन्ते वा इत्यनेन । तिस्र एताः 


प्रसिद्वा व्याहृतयः सायेन्ते 


तावत्‌ । तासामिय चतुर्थी 
व्याहृतिमंह इति । तामेतां चतुर्थी 
महाचमसस्यापत्यं माहाचमस्यः 
प्रवेदयते। उ ह स इत्येतेषां वृत्ता - 
नुकथनार्थत्वाद्विदितवान्ददशे- 

त्यर्थः । माहाचमस्यग्रहणमार्षा- 
नुसरणाथम्‌ । ऋषिस्तरणमप्यु- 
पासनाङ्गमिति गम्यत इहो- 


पदेशात्‌ । 
येयं माहाचमस्येन इष्टा व्या- 


व्याइतिषु महसः हृतिर्मह इति तहुह्म। 
प्राधान्यम्‌ महद्धि त्रम महश 


व्याहूति | किं पुनस्तत्‌ ? स आत्मा 


आप्नोते््या्तिकमणः आत्मा । 


अव्ययसे परामृष्ट  व्याहृतियांका 
स्मरण कराया जाता है । अर्थात्‌ 
[ इन शब्दोंसे | ये तीन प्रसिद्ध 
व्याहतियाँ स्मरण दिछायी जाती 
हैं । उनमें "महः? यह चौथी 
व्याइति है । उस इस चौथी 
व्याहतिको महाचमसका पुत्र माहा- 
चमस्य जानता है | किन्तु 'उ दव 
स्म? ये तीन निपात अतीत घटना- 
का अनुकथन करनेके लिये होनेके 
कारण इसका अथे 'जानता था” 
“देखा था? इस प्रकार होगा । 
[ व्याहृतिके द्रष्टा ] ऋषिका अनु- 
स्मरण करनेके लिये “माहाचमस्यः 
यह नाम लिया गया है । इस प्रकार 
यहाँ उपदेश होनेके कारण यह 
जाना जाता है कि ऋषिका अनु- 
स्मरण भी उपासनाका एक अङ्ग है । 


जिस “महः? नामक व्याइतिको 
माहाचमस्यने देखा था वह ब्रह्म है । 
ब्रह्म भी महान्‌ है और व्याइति भी 
महः है । ओर वह क्या है ? वही 
आत्मा है । व्याति? अर्थवाळे 
“आपू? धातुसे आत्मा! शब्द 
निष्पन्न होता है । क्योंकि ढोक, 


डेढे 
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इतराश्व व्याहूतयो लोका देवा | 


वेदाः प्राणाथ मह इत्यनेन 
व्याहत्यात्मनादित्यचन्द्रजह्ान्न- 
भूतेन व्याप्यन्ते यतः अतो- 
इड्रान्यवयवा अन्या देवताः । 
देवताग्रदणमुपलक्षणार्थ लोका- 
दीनाम्‌ । मह इत्येतस्य व्या- 
हृत्यात्मनो देवलोकादयः सर्वे- 
ऽवयवभूता यतोऽत आह्दादित्या- 
दिभिर्लोकादयो महीयन्ते इति । 
आत्मनो ह्यङ्गानि मद्दीयन्ते, महनं 
वृद्धिरुपचयः । महीयन्ते वधेन्त 
इत्यर्थः । 

अयं लोको5गिऋग्वेद: प्राण 
प्रतिव्याइति इति प्रथमा व्याहृति- 
चत्वारो भेदाः भूरिति । एवधुत्त- 
रोत्तरेकेका चतुर्धा भवति । 
मह इति ब्रह्म । ब्रह्मत्योङ्कारः, 
शब्दाधिकारेऽन्यस्यासंभवात्‌ । 
उक्तार्थमन्यत्‌ । 


देव, वेद और प्राणरूप अन्य 
व्याहृतियाँ आदित्य, चन्द्र, ब्रह्म एवं 
अन्नस्वरूप व्याह्त्यात्मक महःसे 
व्याप्त हैं, इसलिये वे अन्य देवता 
इसके अङ्ग-अवयव हैं । यहाँ 
लोकादिका उपलक्षण करानेके लिये 
देवता? शब्दका ग्रहण किया 
गया है । क्योंकि देव और लोक 
आदि सभी “महः? इस व्याहृत्यात्माके 
अवयवस्वरूप हैं, इसीलिये ऐसा 
कहा है कि आदित्यादिके योगसे 
लोकादि महत्ताको प्राप्त होते हैं। 
आत्मासे ही अङ्ग महताको प्राप्त 
हुआ करते हैं । “मदन? शब्दका 
अर्थ व्वद्धि--उपचय है । अतः 
“महीयन्ते! इसका बृद्धिको प्राप्त 
होते हैं? यह अर्थ है । 

यह लोक, अग्नि, ऋग्वेद और 
प्राण--ये पहली व्याहृति भू: हैं; इसी 
प्रकार उत्तरोत्तर प्रत्येक व्याहृति चार- 
चार प्रकारकी है ।% "महः? ब्रह्म 
है; ब्रह्मका अर्थ ओंकार है; क्योंकि 
शब्दके प्रकरणम अन्य किसी बह्म- 
का होना असम्भव है । शेष सबका 
अर्थ पहले कहा जा चुका है । 


# यथा अन्तरिक्षलोक) वायु; सामवेद और अपान--ये दूसरी व्याहृति 
सुवः है; द्युलोक, आदित्य, यजुर्वेद और व्यान--ये तीसरी व्याहृति सुबः हैं; 
तथा आदित्य, चन्द्रमा, त्रझ ओर अन्न--ये चौथी व्याहति महः हैं । 


अनु० ५ ] 
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ता वा एताश्चतसश्चतुर्धेति । 
ता वा एता भूझुवः सुवर्मह इति 
चतस्र एकेकशश्रतुर्धा चतुष्प्- 
काराः । धाशब्दः प्रकारवचनः । 
चतस्रश्चतस्रः सत्यश्चतुर्धा भव- 
न्तीत्यथः । तासां यथाक्लप्ानां 
पुनरुपदेशस्तथैवोपासन नियमार्थः। 
ता यथोक्तव्याहतीर्यो वेद स 
वेद विजानाति । किम्‌ ? ब्रह्म । 
ननु “तहूहझ् स आत्मा” इति 
ज्ञाते ब्रह्मणि न बक्तव्यमविज्ञात- 
वत्स वेद ब्रह्मेति । 
न, तद्विशेषविवश्चुत्वाद- 
पश्चमषष्ठानु- दोष! । सत्यं विज्ञातं 
वाकरेरेकवाक्यता चतुथव्याह॒त्यात्मा 


ब्रह्मेति न तु तद्विशेषो हृदयान्त- 


रुपलभ्यत्व॑ मनोमयत्वादिश्च । 


he 


वे ये चारों व्याहृतियाँ चार 
प्रकारकी हैं । अर्थात्‌ वे ये मूः, 
भुवः, सुवः और महः चार व्याहृतियाँ 
प्रत्येक चार-चार प्रकारकी हैं । 
“धा? शब्द 'प्रकार? का वाचक है | 
अर्थात्‌ वे चार-चार होती इई चार 
प्रकारकी है । उनकी जिस प्रकार 
पहले कल्पना की गयी है उसी 
प्रकार उपासना करनेका नियम 
करनेके लिये उनका पुनः उपदेश 
किया गया है । उन उपर्युक्त 
व्याहृतियोंको जो पुरुष जानता है 
वही जानता है । किसे जानता है : 
ब्रह्मको | 

यङ्का-“वह ब्रह्म है, वह आत्मा 
है?” इस वाक्यद्वारा [ महः रूपसे ] 
ब्रको जान लेनेपर भी उसे न 
जाननेके समान '[ उसे जो जानता 
है ] वह ब्रको जानता है? ऐसा 
कहना तो ठीक नहीं है । 

समाधान-ऐसी शङ्का नहीं करनी 
चाहिये; क्योंकि उस [ ब्रह्मविषयक 
ज्ञान ] के विषयमें विशेष कहना 
अभीष्ट होनेके कारण इस प्रकार 
कहनेमें कोई दोष नहीं है | यह 
ठीक है कि इतना तो जान लिया 
कि चतुर्थ व्याहृतिरूप ब्रह्म है; किन्तु 
हृदयके भीतर उपलब्ध होना तथा मनो- 
मयत्वादिरूप उसकी विशेषताओंका 


छदै 
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“शान्तिसमृद्धस' इत्येवमन्तो 
विशेषणविशेष्यरूपो धमंपूगो न 
विज्ञायत इति तद्विवक्ष हि 
शास्रमविज्ञातमिव ब्रह्म मत्वा स 
वेद ब्रह्मेत्याह । अतो न दोष! । 
थो हि वक्ष्यमाणेन धमेपूगेन 
विशिष्टं ब्रह्म वेद स वेद ब्रह्मे- 
त्यभिप्रायः । अतो वक्ष्यमाणा- 
तुवाकेनेकवाक्यतास्यः उअयोद्य- 
तुवाकयो रेकस्ुपासनम्‌ । 
लिङ्गाञ्च, भूरित्यमो प्रति- 
तिष्ठतीत्यादिक लिङ्गमुपासने- 
कत्वे | विधायकाभावाच्च। न हि 
वेद! ‘उपासितव्यः? इति विधा- 


यकः कश्रिच्छव्दोऽस्ति। व्याहृत्य- 


नुवाके “ता यो वेद” इति च 


तो ज्ञान नहीं हुआ । [अगले अनुवाक- 
में] “शान्तिसमुद्धम? इस वाक्यतक 
कहा हुआ विशेषण-विशेष्यरूप धर्म- 
समूह ज्ञात नहीं है; उसे बतळानेकी 
इच्छासे ही शाख्नने ब्रह्यको न जाने 
हुएके समान मानकर “वह ब्रह्मको 
जानता है? ऐसा कहा है । इसलिये 
इसमें कोई दोष नहीं है । इसका 
अभिप्राय यह है कि जो पुरुष आगे 
बतलाये जानेवाले घर्मसमूहसे 
विशिष्ट ब्रको जानता है वही 
्रझको जानता है। अतः आगे 
कहे जानेवाले अनुबाकसे इसकी 
एकवाक्यता है; क्योंकि इन दोनों 
अनुवाकोंकी एक ही उपासना है | 


[ ज्ञापक ] लिङ्ग होनेसे भी यही 
बात सिद्ध होती है | | छठे 
अनुवाकमें ] “भूरित्यग्नौ प्रतितिष्ठति’ 
इत्यादि फलश्रुति इन दोनों अनुवाकॉमें 
एक ही उपासना होनेका लिङ्ग है | 
कोई विधान करनेवाला शब्द न 
होनेके कारण भी ऐसा ही समझा 
जाता है । [ छठे अनुबाकमें ] “वेद! 
“उपासिंतव्य:? ऐसा कोई [ उपासना- 
का ] विधान करनेवाला शब्द 
नहीं है । व्याहृति-अनुवाकमें 
जो “उन ( व्याहृतियों ) को जो 
जानता है? ऐसा वाक्य है वह 


अनु० ६] 


शाङ्करभाष्याथै 


1 


बा wie ie ie Sie oe ६:23... he ०6२, ee वव. 


वक्यमाणा्थत्वान्नोपासनमेदकः 

बक्ष्यमाणार्थत्वं च तद्विशेषविव- 
क्षुत्वादित्यादिनोक्तम्‌ । सर्वे देवा 
असा एवं विदुषेऽङ्गभूता आव- 
हन्त्यानयान्ति बलिं खाराज्य- 


प्राप्ती सत्यामित्यर्थः ॥ १-३ ॥ 


आगे बतळायी जानेवाली उपासनाके 
लिये होनेके कारण [ पूर्वोक्त 
उपासनासे ] उसका भेद करने- 
वाला नहीं है । उसी उपासनाको 
आगे बतलाना क्यों इष्ट है यह बात 
“उसकी विशेषता बतलानेकी इच्छा 
होनेके कारण आदि हेतुओंसे 
पहले कह ही चुके हैं । ऐसा 
जाननेवाले उपासकको उसके अङ्- 
भूत समस्त देवगण बलि ( उपहार ) 
समर्पण करते हैं अर्थात्‌ खाराज्यकी 
प्राप्ति हो जानेपर उसके लिये उपहार 
लाते हैं--यह इसका तात्पर्य है ॥ १-३॥ 


Cm os आ अ 


इति शीक्षावदल्यां पञ्चमोऽनुवाकः ॥ ५ ॥ 


षष्ठ अनुवाक 


नह्मके साक्षात्‌ उपलब्धिस्थान हृदयाकाशका वर्णन 


भूरथुवःसुवःखरूपा मह इत्ये-| मूः, भुवः और सुव:--ये अन्य 


तस्य व्याहृत्यात्मनो ब्रह्मणोऽङ्‌- 
गान्यन्या देवता इत्युक्तम्‌ । यस्य 
ता अङ्गभूतास्तस्येतख ब्रह्मणः 
साक्षादुपलब्ध्यर्थमुपासनार्थं च 
हदयाकाशः स्थानमुच्यते शाल- 
ग्राम इव विष्णोः । तसिन्हि 
तड्झोपासमानं मनोमयत्वादि- 


देवता “महः? इस व्याहृतिरूप हिरण्य- 
गर्भतंज्ञक अह्मके अङ्ग है ऐसा 
पहले कहा जा चुका है । जिसके 
वे अङ्गभूत हैं उस इस ब्रहमकी साक्षात्‌ 
उपलब्धि और उपासनाके लिये 
हृदयाकाश स्थान बतलाया जाता है, 
जैसे कि विष्णुके लिये शाल्ग्राम 
उसमें उपासना किये जानेपर 
ही वह मतोमयत्वादिधर्मविशिष्ट 
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धमेवि शिष्टं साक्षादपलभ्यते | त्रस हथेढीपर रखे हुए a 
९, | समान साक्षात्‌ उपलब्ध होता है | 
गं 

पाणाविवामरकम्‌ । मागथ इसके सिवा सत्रीत्ममावकी प्राप्तिके 


सर्वात्मभावग्रतिपत्तये वक्तव्य | लिये मार्ग भी बतलाना है, इसलिये इस 
इत्यनुवाक आरभ्यते अनुवाकका आरम्भ किया जाता है- 

स य एषोऽन्तहदय आकाशः । तस्मिन्नयं पुरुषो 
मनोमयः । अमृतो हिरण्मयः । अन्तरेण तालुके । य 
एष स्तन इवावलम्बते । सेन्द्रयोनिः । यत्रासौ केशान्तो 
विवर्तते । व्यपोह्य शीर्षकपाले भूरित्यभो प्रतितिष्ठति । 
सुव इति वायो ॥ १ ॥ 


सुवरित्यादित्ये । मह इति ब्रह्मणि । आप्नोति 
स्वाराज्यम्‌ । आप्लोति मनसस्पतिम्‌ । वाकपतिश्चक्लुष्पतिः । 
श्ोत्रपतिर्विज्ञानपतिः । एतत्ततो भवति । आकाहाशरीरं 


ब्रह्म । सत्यात्म प्राणारामं मन आनन्दम्‌ । शान्ति- 
समृडमम्मृतम्‌ । इति प्राचीनयोग्योपास्त्र ॥ २ ॥ 


यह जो हृदयके मध्यम स्थित आकाश है उसमें ही यह मनोमय अमृत- 
खरू हिरण्मय पुरुष रहता है । ताळुओंके बीचमें और [उनके मध्य] यह 
जो स्तनके समान | मांसखण्ड ] लटका हुआ है [ उसमें होकर जो सुषुम्ना 
नाडी ] जहाँ केशोंका मूलभाग विभक्त होकर रहता है उस मूर्धप्रदेशमें 
मस्तकके कपाछोको विदीर्ण करके निकल गयी है वह इन्द्रयोनि [ अर्थात्‌ 
परमात्माकी प्राप्तिका मार्ग ] है । [ इस प्रकार उपासना करनेवाला ] पुरुष 
प्राणप्रयाणके समय मूर्धाका भेदन कर 'थूः' इस व्याहृतिरूप अभ्रिमें 
स्थित होता है [ अर्थात्‌ “भू: इस व्याहृतिका चिन्तन करनेसे अग्नि- 
रूप होकर इस लोकको व्याप्त करता है ]। इसी प्रकार “भुवः? इस 
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व्याह्तिका ध्यान करनेसे वायुर्मे | १ ॥ “खुवः? इस व्याहृतिका चिन्तन 
करनेसे आदित्यमें तया “महः? की उपासना करनेसे ब्रह्ममें स्थित हो जाता 
है | इस प्रकार वह खाराज्य प्राप्त कर लेता है तथा मनके पति 
( ब्रह्म ) को पा लेता है । तथा वाणीका पति, चक्षुका पति, श्रोत्रका 
पति और सारे विज्ञानका पति हो जाता है । यही नहीं, इससे भी बड़ा 
हो जाता है । वह आकाश शरीर, सत्यस्वरूप, ग्राणाराम, मन आनन्द - 
( जिसके लिये मन आनन्दखरूप है ), शान्तिसम्पन्न और अमृतखरूप 
ब्रह्म हो जाता हे । है प्राचीनयोग्य शिष्य ! तू इस प्रकार [ उस 
ब्रह्ममी | उपासना कर ॥ २ ॥ 
“सः? इति व्युत्क्रम्य 'अर्य | सेः इस पहले पदका, पाठ- 
क्रमको छोड़कर आगेके 'अर्य 
इृदयाकाशतत्स्थ- पुरुष! इत्यनेन सं- | पुरुपः? इस पदसे सम्बन्ध है । जो 
यह अन्तर्हदयमें हृदयके भीतर 
| आकाश हूँ | । हृदय अर्थात्‌ 
उन्तहेंदये हृदयस्थान्तहंद्यमिति | खेत कमलके आकारवाछा सांस- 
पिण्ड, जो प्राणका आश्रय, भनेकों- 
नाडियोके छिद्रत्राला तया ऊपरको 


जौवयोः स्वरूपम्‌ वध्यते । य एषो- 


पुण्डरीकाकारो मांसपिण्डः प्रा 


_ सुपि उ | नाळ और नीचेको मुखवाला है, 
णायतनोऽनेकनाडीसुषिर ऊध्वं- | कि ॥ 0000 
जाँ कि पशुका आलभन ( वध ) 


नालोऽधोघुखो विशस्यमाने पशो | किये जानेपर स्पतया उपलब्ध 
होता है । उसके भीतर जो यह 
कमण्डछुक्रे अन्तर्वती आकाशके 
एप आकाश; प्रसिद्ध एव कर- | समान प्रसिद्ध आकाश है उसीमें 
| पुरुष रहता है, जो शरीररूप 
काकाशवत्‌, तसिन्सोऽयं पुरुष; | | पुरमें शयन करनेके कारण अथत्रा 
पूर्णा भूराद्यं उसने भूः आदि सम्पूर्ण छोकोंको 
पुरि शयनात्पूर्णा वा भूरादयो क 
लोका येनेति पुरुषः । मनोमया | “पुरुष' कहलाता हैं । बह मनोमय 
तै० उ० ४--- 


प्रसिद्ध उपलभ्यते । तस्यान्तयं 


«७ 
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मनो विज्ञानस्‌ मदुतेज्ञन- 
कर्मणः, तन्मयत्तत्म्ायस्तदुपल- 
भ्यत्वात्‌ । मलुतेउनेनेति वा मनो- 
ऽन्तःकरणं तदभिमानी तन्मय- 
स्तल्लिड़ो वा; अम्ृतोऽमरणधमा 
हिरण्मयो ज्येतिमयः । 


तस्येवंलक्षणस्य हृदयाकाशे 
हृदयाकाशख- साक्षात्कृतस्य विदुष 
जीवोपळब्धये आत्मभूतस्येन्द्रस्ये- 
दशखरूपप्रतिपत्तये 
मार्गो$मिधीयते । हृदया दृष्यं प्रवृ- 
ता सुषुम्ना नाम नाडी योग- 
शास्रेषु च प्रसिद्धा । सा चान्त- 
रेण मध्ये प्रसिद्ध तालुके ताल- 
कयोगता। यञ्चेष तालुकयोमंध्ये 
स्तन इवावलम्बते मांसखण्डस्त- 
स्य चान्तरेणेत्येतत्‌ । यत्र च 
केशान्तः केशानामन्तोऽवसानं 


मागं न 


मूलं केशान्तो विवतते विभागेन | 


बर्तते मूधेप्रदेश इत्यर्थः तं देशं 
प्राप्य तत्र विनिःसृता व्यपोह्य 
~ © © 

विभज्य विदा शीषकपाले 


-ज्ञानवाची “मन्‌” धातुसे सिद्व होनेके 
कारण “मन? शब्दका अर्थ “विज्ञान! 
है, तन्मय-तत्माय अर्थात्‌ विज्ञान- 
मय है; क्योंकि उस ( विज्ञान खरूप ) 
से ही वह उपलब्ध होता है; अथवा 
जिसके द्वारा जीव मनन करता है वह 
अन्तःकरण ही “मन! है उसका अभि- 
मानी, तन्मय अथवा उससे उपछक्षित 
होनेवाला अमृत-अमरणधमा और 
हिरण्मय-्योतिम॑य है । 
हृदयाकारामें साक्षात्कार किये 
इए उस ऐसे लक्षणोंत्राले तथा बिद्वान्‌- 
के आत्मभूत इन्द्र ( ईश्वर ) के ऐसे 
खरूपकी प्राप्तिके लिये माग बतलाया 
जाता है-हृदयदेशसे उपरकी ओर 
जानेवाली सुषुम्ना नामकी नाडी योग- 
शा्नमें प्रसिद्ध है । वह 'अन्तरेण 
तालुके? अर्थात्‌ दोनों ताळुओंके 
बीचमें होकर गयी है । और ताळुओंके 
बीचमें यह जो स्तनके समान मांस- 
खण्ड लटका हुआ है उसके भी 
बीचमे होकर गयी है | तथा जहाँ यहद 
केशान्त-केशोंके मूछभागका नाम 
केशान्त? है वह जिस स्थानपर 
विभक्त होता है अर्थात्‌ जो मूर्घ॑- 
प्रदेश है, उस स्थानमें पहुँचकर 
जो निकल गयी है, अर्थात्‌ जो 
शीषेकपालों-- मस्तकके कपाोको 
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शिरःकपाले विनिर्गता या सेन्द्र- 
योनिरिन्द्रस्य ब्रह्मणो योनिर्मागः 


खरूपप्रतिपत्तिद्वार मित्यथे। । 
तयेव विद्वान्मनोमयात्मदर्शी 


Sr 


उएन्नादारा थूर्घा विनिष्क्रम्या- 
चतुब्याहषिरूप- स्य॒ लोकस्याधिष्ठा- 
नमामः ता भूरिति व्याहृति- 
रूपो योऽग्निमंहतो ब्रह्मणोऽङ्गभूत- 
म्तसिन्नग्नो प्रतितिठत्वग्न्यात्मनेमं 
लोकं व्याम्ञोतीत्यर्थः । तथा सुव 
इति द्वितीयव्याहृत्यात्मनि वायो। 
प्रतितिष्ठतीत्यनुत्रतेते । सुवरिति 
ततीयव्याहृत्यात्मन्यादित्ये । मह 
इत्यङ्गिनि चतुर्थ व्याहृत्यात्मनि 
ब्रह्मणि प्रतितिष्ठति । 
तेष्वात्मभावेन स्थित्वा्मोति 
नह्मीभूतस्य ब्रह्मयूतः स्वाराज्यं 
विदुप पर्य स्वराड्भावं स्ययमेनं 


राजाधिपतिमंवति, अङ्गभूतानां 
देवानां यथा ब्रह्म । देवाश्च 


शाङ्गरमाष्यार्थ 
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| पार-तिभक्त यानी विदीर्ण करती हुई 


बाहर निकल गयी है वही इन्द्रयोनि- 
न्द्र अर्थात्‌ ब्रझकी योनि-मार्ग यानी 
ब्रह्म चरूपकी प्राप्तिका द्वार है । 


इस प्रकार उस छुषुम्ना नाडीद्ारा 
जाननेवाला अर्थात्‌ मनोमय आत्मा- 
का साक्षात्कार करनेवाला पुरुष 
मूर्वद्दासे निकलकर इस लोकका 
अधिष्ठाता जो महान्‌ ब्रह्मका अङ्ग- 
भूत “भू: ऐस व्याहृतिरूप अग्नि 
है उस अग्निमें स्थित हो जता है; 
अथात्‌ अभिरूप होकर इस छोक- 
को व्याप्त कर लेता है । इसी प्रकार 
वह “भुवः? इस द्वितीय व्याहृति- 
रूप वायुमे स्थित हो जाता है-इस 
प्रकार 'ग्रतितिष्ठति’ इस क्रियाकी 
अनुवृत्ति की जाती है । तथा [ ऐसे 
ही | “सुवः* इत तृतीय व्याहृति- 
रूप आदित्यमें और “महः? इस 
चतुर्थ व्याहृतिरूप अङ्गी ब्रह्ममें स्थित 
होता है । 


उनमें आत्मस्वरूपसे स्थित हो वह 
ब्रह्म गृत हुआ खाराज्य-स्वराड्भावको 
प्राप्त कर लेता है अर्यात्‌ जिस प्रकार 
ब्रह्म अङ्गधूत देवताका अधिपति 
है उसी प्रकार खयं उनका राजा-- 
अधिपति हो जाता है । तथा उसके 


क 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ बल्ली १ 
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सर्वे$स्मे ब्रलिमाबहन्त्यङ्गभूता 
यथा ब्रह्मणे । आम्षोति 
मनसस्पतिम्‌ । सर्वेषां हि 


मनसां पतिः सर्वात्मकत्वाह- 
क्षण; । सर्वेहि मनोभिस्तन्मनुते । 
तदाभोत्येवं विद्वान्‌ । किं च वा- 
क्पतिः सर्वासां वाचां पतिभवति | 
तथैव चद्लुष्पतिश्रक्षुपां पतिः । 
श्रोत्रपतिः त्राणां पतिः | 
विज्ञानपतिविज्ञानानां च पति; । 
सर्वात्मकत्वात्सवंप्राणिनां करणे- 
स्तद्वान्भवतीत्यर्थ; । 

किं च ततोऽप्यधिकतरमेतद्क- 
बति। किं तत्‌ ? उच्यते। आकाश- 
शरीरमाकाशः शरीरमस्याकाश- 
बद्दा सूक्ष्म शरीरमस्येत्याकाश- 
शरीरम्‌ । किं तत्‌ ? प्रकृतं ब्रह्म | 


सत्यात्म सत्यं मूर्तामू्तमवितथं 


सरूपं चात्मा खमावोऽस्य तदिदं 
सत्यात्म। प्राणारामं प्राणेष्वा- 


अङ्गभूत समस्त देवगण जिस प्रकार 
त्रझको उसी प्रकार इस अपने अङ्घीके 
लिये उपहार लाते हैं । तथा वह 
मनस्पतिको प्राक्त हो जाता है । ब्रह्म 
सर्वात्मक होनेके कारण सम्पूर्ण मनों- 
का पति है, वह सारे ही मनोंद्वारा मनन 
करता है । इस प्रकार उपासनाद्वारा 
विद्वान्‌ असे प्राक्त कर लेता है । यही 
नहीं, वह वाक्पति-सम्पूणी वाणियों. 
का पति हो जाता है, तथा चक्षु- 
ष्पति--नेत्रोंका स्वामी, श्रोत्रपति-- 
कानोंका खामी और विज्ञानपति-- 
विज्ञानोंका खामी हो जाता है। 
तात्पर्य यह है कि सर्वात्मक होनेके 
कारण तह समस्त प्राणियोंकी 
इन्द्रियोंसे इन्द्रियवान्‌ होता है । 


यही नहीं, वह तो इससे भी बड़ा 
हो जाता है| सो क्या ? बतळाते 
हैं-आकाशशरीर-आकाश जिसका 
शरीर है अथवा आकाराके समान 
जिसका सूक्ष्म शरीर है बही आकाश- 
शरीर है । वह है कोन ? प्रकृत 
ब्रह्म [ अर्थात्‌ वह ब्रह्म जिसका यहाँ 
प्रकरण है] । सत्यात्म-जिसका 
मूरतामूर्तरूप सत्य यानी अमिथ्या ही 
खरूप आत्मा अर्थात्‌ ख़भाव है उसे 
“सत्यात्म कहते हैं। प्राणाराम- 
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राम आफकीडा यस्य तत्प्राणा- 
रामम्‌ । प्राणानां वारामो यसि- 
्तत्प्राणारामम्‌ । मनआनन्दम्‌; 
आनन्दभूतं सुखकृदेव यस्य 
मनस्तन्मन आनन्दम्‌ । शान्ति- 
समृद्ध शान्तिरुपशमः, शान्तिश्च 
तत्ससृद्ध च शान्तिसमृद्भम्‌ । 
शान्त्या वा समृद्ध तदुपलम्यत 
इति शान्तिसमृद्भस्‌ । अमृतम- 
मरणधर्मि । एतचाधिकरण- 
विशेषणं तत्रेव मनोमय इत्यादौ 
द्रष्टव्यमिति । एवं मनोमथत्वा- 
दिधरमेंविशिष्टं यथोक्तं ब्रह्म हे 
प्राचीनयोग्य, उपास्स्वेत्याचायं- 


वचनोक्तिरादरार्था । उक्तस्तू- 
पासनाशनब्दाथः ॥ १-२ ॥ 


्राणोमें जिसका रमण अर्थात्‌ क्रीडा 
है अथवा जिसमें प्राणोंका आरमण 
है उसे प्राणाराम कहते हैँ । मन- 
आनन्दम्‌-जिसका मन आनन्दभूत 
अर्यात्‌ सुखकारी ही है वह मन 
आनन्द कहलाता है । शान्तिसमृद्धम्‌ 
-शान्ति उपशमको कहते हैं, जो 
शान्ति भी है और समृद्ध भी वह 
रान्तिसमृद्ध है अथवा शान्तिके 
द्वारा उस समृद्ध ब्रह्मकी उपलब्धि 
होती है, इसलिये उसे शान्तिसमृद्ध 
कहते हैं। अमृत-अमरणधर्मी । ये 
अधिकरणमें आये हुए विशेषण उस 
मनोमय आदिमें ही जानने चाहिये। 
इस प्रकार मनोमयत्व आदि घर्मोसे 
विशिष्ट उपयुक्त ब्रह्मकी, हे प्राचीन- 
योग्य ! तू उपासना कर---यह 
आचार्यकी उक्ति [ उपासनाके ] 
आदरके लिये है । “उपासना! 
शब्दका अथं तो पहले बतलाया ही 
जा चुका है ॥ १-२ ॥ 
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इति शीक्षावरुल्यां षष्टोऽनुवाकः ॥ ६ ॥ 


सप्तम अनुवाक 


पाडक्तरूपसे त्झकी उपासना 


यदेतद्व्याहत्यात्मक॑ ब्रह्मो- 
पाखमुक्त तस्यवेदानी प्रथिव्या- 
दिपाङ्कखरूपेणोपासनमुच्यते । 
पञ्चसंख्यायोगात्पङ्किच्छन्द;- 
संपत्तिः । 


सदस्य । 


ततः पाङ्त्वं 
पाङ्कश्च यज्ञः । 
“पञ्चपदा पङ्कः पाङ्को 
यज्ञ!!! इति श्रुतेः । तेन यत्सवे 
होकाद्यात्मान्तं च पाई परि- 
कर्पयति यञ्चमेव तत्परिकल्प- 
यति । तेन यज्ञेन परिकल्पितेन 
पाङ्कात्मक प्रजापतिमभि- 
संपद्यते । तत्कथं पङ्कमिदं 
तर्षेमिस्यत आह-- 


यह जो व्याहृतिरूप उपास्य 
ब्रह्म बतलाया गया है अब परथिवी 
आदि पाङक्तरूपसे उसीकी उपासना- 
का वर्णन किया जाता है-[ प्रथिवी . 
आदि पाँच-पाँच संख्यावाले पदार्थ हैं 
तथा पङ्क्तिछन्द भी पाँच पदोंवाळा 
है, अतः | “पाँच संख्याका योग होनेसे 
[ उन प्रथित्री आदिसे ] पडक्तिछन्द 
सम्पन्न होता है । इसीसे उन सबका 
पाडक्तल है । यज्ञ भी पाङ्क्त है, जैसा 
कि “पढ्क्तिछन्द पाँच पदोंताला है, 
यज्ञ पाङ्क्त है?! इस <तिसे ज्ञात 
होता है । अतः जो लोकसे लेकर 
आत्मापयन्त सबको पाङ्क्तरूपसे 
कल्पना करता है वह यज्ञकी ही 
कल्पना करता है । उस कल्पना 
किये हुए यज्ञसे बढ पाङ्क्तखरूप 
प्रजापतिको प्राप्त हो जाता है | 
अच्छा तो यह सब किस प्रकार 
पाङ्क्त है ? सो अब बतलाते है-- 


पृथिव्यन्तरिक्षं द्योदिशो वान्तरदिशः । अभिवीयुरा- 
दित्यश्रन्द्रमा नक्षत्राणि । आप ओषधयो वनस्पतय 
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आकाश आत्मा । इत्यधिभूतम्‌ । अथाध्यात्मम्‌ । प्राणो 
व्यानोऽपान उदानः समानः । चक्षुः श्रोत्रं मनो वाक्‌ 
त्वक । चर्म माशसश्ज्ञावास्थि मज्जा । एतदधिविधाय 
ऋषिरवोचत्‌ । पाङक्तं वा इदःसर्वम्‌ । पाङक्तेनेव 
पाङक्त<स्पूणोतीति ॥ १ ॥ 

पृथिवी, अन्तरिक्ष, दुलोक) दिशाएँ और अवान्तर दिशाएँ [-यह 
लोकपाडूक्त ]; अभ्नि, वायु, आदित्य, चन्द्रमा और नक्षत्र [-यह देवता- 
पाङ्क्त ] तथा आप, ओषधि, वनस्पति, आकाश और आत्मा--ये 
अधिभूतपाङ्क हैं । अब अध्यात्मपाङ्क्त बतलाते है--प्राण, ब्यान, 
अपान, उदान और समान [ -यह वायुपाङक्त ]; चक्षु, श्रोत्र, मन 
वाक्‌ और त्वचा [-यह इन्द्रियपाङ्क्त ! तथा चम॑, मांत, खायु, अस्थि 
और मजा [-यह धातुपाङ्क्त--ये सब मिलाकर अध्यात्मपाङक्त हैं )। इस 
प्रकार पाङ्क्तोपासनाका त्रिधानकर ऋषिने कहा--“यह सब पाङ्क्त ही 
है; इस [ आध्यात्मिक ] पाडूक्तसे ही उपासक [ वाद्य ] पाडक्तको पूर्ण 
करता है? ॥ १ ॥ 


पृथिव्यन्तरिक्षं द्योरदिशोऽया 
त्रिविध- न्तरांदश॒ डात लो- 
भूतपाडक्तम कपाडूय्‌ । अग्नि- 
बौयुरादित्यश्वन्द्रमा नक्षत्राणीति 
देवतापाङ्कम्‌ । आप ओषधयो 
वनस्पतय आकाश आत्मेति 


शूतपाङ्कम्‌ । आत्मेति विराड्‌ 


भूताभिकारात्‌ । इत्यधिभूतमि- 


परथिवी, अन्तरिक्ष, थुलोक, 
दिशाएँ और अत्रान्तर दिशाएं-ये 
लोकपाङक्त हैं; अग्नि, शयु, आदित्य, 
चन्द्रमा और नक्षेत्र-ये देवतापाङक्त 
हैं; जल, ओधि, बनस्पति, आकाश 
और आत्मा-ये भूतपाङक्त हैं । यहाँ 
आत्मा" त्रिराट्को कहा है; क्योंकि 
यह भूतोंका अधिकरण है “इत्यवि- 
भूतम्‌? यह वाक्य अधिलोक और 


५६ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ बल्ली १ 
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त्याचलाकाधदवतपाइक्तडयाप- 


लक्षणार्थम्‌ । ठोकदेवतापाडक्त- 
योश्चामिहितत्वात्‌ । 
अथानन्तरमध्यात्मं पाङ्क- 
त्रयपुच्यते-प्राणा- 
दि वायुपाङ्कम्‌ । 
चक्षुरादी न्द्रियपाङ्कम्‌ । चर्मादि 
घातुपाडक्तम्‌ । एतावड़ीद॑ 
सवमध्यात्मम्‌, बाद्यं च 
पाडक्तमेवेत्येतदेवमधिविधाय 
परिकटप्यषिंबेंद एतदशनसंपन्नो 
वा कश्चिदषिरवोचदुक्तवाना । 
किमित्याह-पाङ्क्तं वा इदं सवं 
पाङ्कनेवाध्यात्मिकेन संख्या- 
सामान्यात्पाङ्क बाह्यं स्पृणोति 
बलयति पूरयति । एकात्मतया- 
परभ्यत इत्येतत्‌ । एवं पाङ्क 
मिदं सवेमिति यो वेद से प्रजा- 
पत्यात्मेव भवतीत्यर्थः ।। १ ॥ 


त्रिविधाध्यात्म- 
पाङ्क्तम्‌ 
be 


अधिदेवत-इन दो पाङ्क्तांका भी 
उपलक्षण करानेके लिये है; क्योंकि 
इनमें लोक और देवतासम्बन्त्री दो 
भी वर्णन किया गया है । 

अत्र आगे तीन अध्या्मपाङकों- 
का वर्णन किया जाता है--प्राणादि 
वायुपाङ्क्त, चक्षु आदि इन्द्रियपाइक्त 
और चर्मीदि धातपाङ्क्त-बस ये 
इतने ही अध्यात्म और बाह्य पाङ्क्त 
हैं | इनका इस प्रकार विधान अर्थात्‌ 
कल्पना करके ऋषि-वेद अथवा 
इस इष्टिसे सम्पन्न किसी ऋषिने 
कहा । क्या कहा ! सो बतळाते 
है-निश्चय ही यह सब पाङ्क ही 
है । आध्यात्मिक पाङक्तसे ही, 
संख्याम समानता होनेके कारण 
उपासक बाद्यपाङक्तको बळवान्‌- 
पूरित करता है अर्थात्‌ उसके साथ 
एकरूपसे उपलब्ध करता है । इस 
प्रकार 'यह सब पाइक्त है? ऐसा 
जो पुरुष जानता है वह प्रजापति 
स्वरूप ही हो जाता दै-ऐसा इसका 


तत्पयं है ॥ १ ॥ 


इति शीक्षावल्ल्यां सक्षमोऽनुवाकः ॥ ७ ॥ 


—— oo CIRM Seber १५ 01 क्त i ७ 


अष्टम अवुवाक 
ओङ्कारोजसनाका विधान 
व्याहृत्यात्मनो ब्रह्मण उपा- | व्याहतिरूप ब्रह्मक्री उपासनाका 


सनगुक्तम । अनन्तरं च पाढक्त- | निरूपण किया गया; उसके पश्चात्‌ 
म्‌ ` | उसीकी उपालनाका पाइक्तरूपसे 


आहे ७ ¢ ७ 
स्वरूपेण तस्यवोपासनमुक्तम्‌ । | रर्णन दिया । अत्र सम्पूण 


नीं सो उपारनाओंके अङ्गमूत ओकारी 
इदानीं सर्वोपासनाङ्गभूतस्योङ्का- Rs 
उपासनाङका [वयात करना चाहते 


ब्रह्मदष्टया उपासमान ओङ्कारः | उपासना किये जानेपर ओंकार--- 


»_ ३० तिला ~ केव ब्द नेप भी पर 
शब्दमात्रोडपि परापरजह्मय्राप्ति- | ९० रव्दमात्र होनेपर भी पर 
और अपर ब्रह्मकी प्रापिका साधन 


साधनं भवति | स ह्यालम्त्रनं | होता है | वही पर और अपर त्रह्मका 
आख्म्रनन है, जिस प्रकार कि 
है विश्णुक्ा आलम्बन प्रतिमा है । 
मेव विष्णोः । “एतेनेंवायतने- | “इसी आढम्बनसे उपासक [ पर 
नेकतरमम्बेति” ( प्र, उ० ५ | | आर । तिसी एक जहाको ग्र 
| हो जाता हैं”? इस श्रुतिसे यही 

२ ) इति श्रुतेः । | बात प्रमाणित होती है । 
ओमिति ब्रह्म । ओमितीदश्सबंम । ओमित्ये- 
तदनुकृतिह स्म वा अप्यो श्रावयेत्याश्रावयन्ति । ओमिति 
सामानि गायन्ति । ओ<शोमिति शस्त्राणि शश्सन्ति | 
'ओमित्यध्वयुः प्रतिगरं प्रतिगृणाति । ओमिति ब्रह्म 
प्रसौति । ओमित्यमिहोत्रमनुजानाति । ओमिति ब्राह्मणः 
प्रवक्ष्यज्ञाह ब्रह्मोपाप्नवानीति । अ्रहमेवोपाप्नोति ॥ १ ॥ . 


ब्रक्षण! परस्यापरस्य च, प्रति 
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“३४१ यह शब्द ब्रह्म है, क्योंकि 'ॐ? यह सर्वरूप है; “55 
यह अनुकृति ( अनुकरण--सम्मतिसूचक संकेत ) है- ऐसा प्रसिद्द 
है | [ याज्ञिकलोग ] “ओ श्रावय” ऐसा कहकर श्रवण कराते हैं | ५३» 
ऐसा ककर सामगान करते हैँ । ४४० शोम? ऐसा कहकर शख्नों ( गीति- 
रहित ऋचाओं ) का पाठ करते हैं । अध्वर्यु प्रतिगर ( प्रत्येक कर्म ) के 
प्रति “ॐ ऐसा उच्चारण करता है । ॐ ऐसा कहकर ब्रह्मा अनुज्ञा 
देता है; 'ॐ ऐसा कहकर वह अग्निह्दोत्रके लिये आज्ञा देता है | 
वेदाध्ययन करनेवाला ब्राह्मण “३०” ऐसा उच्चारण करता हुआ कहता 
है--“मैं ब्रह्म ( वेद अथवा परब्रह्म ) को प्राप्त करूँ ।? इससे वह ब्रह्माको 
ही प्राप्त कर लेता है ॥ १ ॥ 
ओमिति । इतिशब्दः स्वरूप- 


७ 
ओकारस्य परिच्छेदाथं), ओ- 


“ओमिति' इसमें “इति? शब्द 
ऑकारके खरूपका परिच्छेद 
( निर्देश ) करनेके लिये है । अर्थात्‌ 


शासनम्‌ मित्येतच्छब्दरूपं |, ३ यह शब्दरूप ब्रह्म है- ऐसा 
ब्रह्मेति मनसा थारयेदुपासीत । | इसका मनसे ध्यान-उपासना करे; 


क्योंकि ॐ यही सब कुछ है, 
कारण, समस्त ाब्दरूप प्रपञ्च 
ऑकारसे व्याप्त है, जैसा कि “जिस 
प्रकार इांकुसे पत्ते व्याप्त रहते हैं? 
इत्यादि एक दूसरी श्रृतिसे सिद्ध 
होता है । सम्पूर्ण वाच्य बाचकके 


यत ओमितीदं सर्व हि शब्दरूप- 
मोङ्कारेण व्याप्तम्‌ । “तद्यथा 
शङ्कना”' ( छार ३० २। २३ | 
३ ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । अमि- 


धानतन्त्रं ह्यममिघेयमित्यत इदं 
सवंमोङ्कार इत्युच्यते । 
ओङ्ारस्तुत्यर्थम्ुत्तरो ग्रन्थः । 
उपास्थत्वारा न । 
ओमित्येतदलुकृति- 
रनुकरणः । करोमि यास्यामि 


w 


ओडार मदिमा 


ही अधीन होता है, इसलिये यह 
सब ओंकार ही कहा जाता है । 
आगेका ग्रन्थ ओंकारकी स्तुतिके 
लिये है; क्योकि वह उपासनीय 
है । ४०१ यह अनुक्कति यानी 
अनुकरण है । इसीसे किसीके 


द्वारा “मै करता हूँ, में जाता हूँ! 


अनु ८ | 


शाङ्गरभाष्याथे 


‘५९, 


चेति क्रतमुक्तमोमित्यनुकरोत्य- 
न्यः । अत ओङ्कारोञ्नुकृतिई । 
ह स् वा इति प्रसिद्धार्थाव- 


द्योतकाः । प्रसिद्वमोङ्कारस्यानु- 


कृतित्वम । 
अपि च ओ श्रावय” इति 


प्रेषपूवकमाश्रावयन्ति । तथोमिति 
सामानि गायन्ति सामगाः । 
ॐशोमिति शख्राणि शंसन्ति शस्र- 
शंसितारोऽपि । तथोमित्यध्वयुः 
प्रतिगरं प्रतिगृणाति । ओमिति 
ब्रह्मा ग्रसौत्यनुजानाति प्रैषषूच- 


कमाश्रावयति । ओसित्यग्नि- 


होत्रमनुजानाति । जुहोमीत्युक्त- 


ओमित्ये३ाचुङ्ञां प्रयच्छति । 


इस प्रकार किये हुए कथनको 
सुनकर दूसरा पुरुष [ उसको 
खीकृत करते इए ] “ॐ ऐसा 
अनुकरण करता है । इसलिये 
ओंकार अनुक्ृति है । 'ह? “स्म? और 
‘बैश ये निपात प्रसिद्विके सूचक 
हैं; क्योंकि आकारका अनुकृतित्व तो 
प्रसिद्ध ही है । 

इसके सिवा 'ओ श्रावय” इस 
प्रकार प्रेरणापूर्वक याङ्चिकलोग 
प्रतिश्रवण कराते हैं } तथा ५४४०१ 
ऐसा कहकर सामगान करनेवाले 
सामका गान करते हें । शास्त्र 
शंसन करनेवाले भी ॐ” शोम? 
ऐसा कहकर शाख्रोका पाठ करते 
हैं । तथा अध्वयुलोग प्रतिगरके 
प्रति “ॐ ऐसा उच्चारण करते 
हैं । “७०” ऐसा कहकर ब्रह्मा 
अनुज्ञा देता है अर्थात्‌ प्रेरणापूर्वक 
आश्रवण करता है; और “3४? 
कहकर वह अभ्निहोत्रके लिये आज्ञा 
देता है । अर्थात्‌ यजमानके याँ 
कहनेपर कि «मैं हवन करता हूँ 
वह “3४० ऐसा कहकर उमे 
अनुज्ञा देता है | 


६० 
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ओमित्येव ब्राह्मण! प्रवक्ष्यन्‌ 
प्रवचनं करिष्यन्नध्येप्यमाण 
ओमित्येवाह । ओमित्येव प्रति- 
पद्यतेऽध्येतुमित्यर्थः । ब्रह्मतैद्‌- 
घुपाप्नवानीति प्राप्नुयां ग्रही- 


ष्यामीत्युपाप्नोत्येव ब्रह्म । 


अथवा ब्रह्म परमात्मा तपु- 
पाप्नवानीत्यात्मानं प्रवक्ष्यन्प्राप- 
यिष्यन्नोमित्येवाह। स च तेनो- 
ङारेण ब्रह्म प्राप्नोत्येव । ओङ्का- 
रपूर्व प्रवृत्तानां क्रियाणां फलवत्वं 
यसात्तसादोङ्कारं ब्रह्मेत्युपासी- 
तेति वाक्यार्थः ॥ १ ॥ 


डर ७० 
देत्तिरयोपनिदद्‌ 


[ वरली १ 


प्रत्रचन अर्थात्‌ अध्ययन करनेवाला 
ब्राह्मण “३ ऐसा उच्चारण करता 
है; अर्थात्‌ ५४४७१ ऐसा कहकर ही 
वह अध्ययन करनेके लिये प्रवृत्त होता 
है । “मैं ब्रह्म यानी वेदको प्राप्त कहूँ 
अर्थात्‌ उसे ग्रहण करूँ? ऐसा कहकर 
वह ब्रह्मको प्राप्त कर ही लेता है। 
अथवा [ यों समझो कि ] भैं ब्रह्म- 
परमात्माको प्राप्त करूँ? इस प्रकार 
आत्माको प्राप्त करनेकी इच्छासे वह 
ऐसा ही कहता है और 
उस ३»कारके द्वारा वह ब्रह्मको 
प्राप्त कर ही लेता है | इस प्रकार 
क्योंकि 3“कारपूवेक प्रवृत्त होनेबाली 
क्रियाएँ फलबती होती हैं इसलिये 
उकार ब्रह्म है? इस तरह उसकी 
उपासना करे-यह इस वाक्यका 
अर्थ है | १ || 


Dn dd 


इति 'शीज्ञावल्ल्यामष्टमो5चुवाकः ॥ ८ ॥ 


नवम अनुवाक 


ऋतारि शुभकर्मोंकी आवश्यकतंव्यताका विधान 


विज्ञानादेवाप्नोति स्वाराज्य- | विज्ञानसे ही स्वाराज्य प्राप्त कर 

| लेता है-ऐसा [छठे अनुवाकमें] कहे 
मित्युक्तत्वाच्छोतसातानां कमे- जानेके कारण श्रौत और स्मार्त कर्मो- 
की व्यर्थता प्राप्त होती है । वह 
प्राप्त हो, इसलिये पुरुषार्थके प्रति 


प्रापदिति कर्मणां पुरुषार्थ प्रति | ऋका साचनल प्रदर्शित करनेके 
। लिये यहाँ उनका उल्लेख किया 


साथनत्वप्रदशेनारथमिदोपन्यासः-| जाता है-- 

ऋतं च स्वाध्यायप्रवचने च सत्यं च स्त्राध्याय- 
प्रवचने च । तपश्च स्वाध्यायप्रवचने च ! दमश्च स्वाध्याय- 
प्रवचने च। शमश्च खाध्यायप्रवचने च । अञ्नयश्च स्वाध्याय- 
प्रवचने च । अभिहोत्रं च खाध्यायप्रवचने च | अतिथयश्च 
खाध्यायप्रवचने च । मानुषं च स्त्राध्यायप्रवचने च । 
पजा च स्वाध्यायप्रवचने च | प्रजनश्च स्राध्यायधवचने च । 
प्रजातिश्च स्वाध्यायप्रवचने च । सत्यमिति सत्यवचा 
राथीतरः। तप इति तपोनित्यः पोरुशिषिः खाध्यायप्रत्रचने 
एवेति नाको मोद्गस्यः । तडि तपस्तडि तपः॥ १ ॥ 


ऋत ( शाक्ादिद्वारा बुद्धिमें निश्चय क्या हुआ अर्थ) तथा 
साध्याय ( झाख्नाध्ययन ) और प्रत्रचन ( अध्यापन अथवा वेदपाठरूप 
ब्रह्मयज्ञ ) [ ये अनुष्ठान किये जाने योग्य हैं ] । सत्य ( सत्यमापण ) 
तथा खाध्याय और प्रवचन [ अनुष्ठान किये जाने चाहिये ] | दम 


णामानथक्यं प्राप्तसित्यतस्तन्मा 
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( इन्द्रिययमन ) तथा खाध्याय और प्रवचन [ इन्हें सदा करता रहे ] । 
शम ( मनोनिग्रह ) तथा खाध्याय और प्रवचन [ ये सर्वेदा कर्तव्य हैं ] | 
अग्नि ( आगन्याधान ) तथा खाध्याय और प्रवचन [ इनका अनुष्ठान 
करे ] अग्निहोत्र तथा स्तराध्याय और प्रवचन [ ये नित्य कर्तव्य हैं ] । 
अतिथि ( अतियिसत्कार ) तथा स्वाध्याय और प्रवचन [ इनका नियम- 
से अनुष्ठान करे ] । मानुषकर्म ( विवाहादि लौकिक व्यवहार ) तथा 
स्वाध्याय और प्रवचन [ इन्हें करता रहे ] । प्रजा ( प्रजा उत्पन्न करना ) 
तथा स्त्राध्याय और प्रवचन [-ये सदा ही कर्तव्य हैं ] | प्रजन ( ऋतु- 
काळमें भार्यागमन ) तथा [ इसके साथ] स्वाध्याय और प्रवचन 
[ करता रहे ] । प्रजाति ( पीत्रोत्पत्ति तथा स्राध्याय और प्रवचन 
[ इनका नियतरूपसे अनुष्ठान करे] सत्य ही [ अनुष्ठान करने योग्य 
है ] ऐसा रथीतरका पुत्र सत्यत्रचा मानता है । तप ही [ नित्य अनुष्ठान 
` करने योग्य है ] ऐसा नित्य तपोनिष्ठ पौरुशिडिका मत हैं । साध्याय 
और प्रवचन ही [ कर्तव्य हैं ] ऐसा मुद्रळके पुत्र नाकका मत है । 
अतः वे ( स्वाध्याय और प्रवचन ) ही तप हैं, वे ही तप हैं ॥ १ ॥ 


ऋतमिति व्याख्यातस्‌ । स्वा- | “शतः-इसकी व्याख्या पहले 
[ ऋतं वदिष्यामि-इस वाक्यम ] की 
जा चुकी है । “स्वाध्याय? अध्ययनको 
पनं ब्रह्मयज्ञो चा । एतान्यृता- | कहते हैं, तथा “प्रवचन? अध्यापन 

` या ब्रह्मयज्ञका नाम है । ये ऋत 
दीन्यचुष्ठेयानीति वाक्यशेषः | | आदि अनुष्ठान किये जाने योग्य 
हैं-यह वाक्यशेष है । सत्य-सत्य 
वचन अथवा जैसा पहले [ सत्यं 
ख्याताथ वा । तपः क्रच्छादि । | बदिष्यामि-- इस वाक्यमें ] व्याख्या 
की गयी है, वह; तप--कृच्छ्लादि; दम- 
बाह्य इन्द्रियोंका निग्रह; शम- चित्त- 
ऽन्तःकरणोपशमः । अग्नय आधा- ! की शान्ति; [ ये सब करने योग्य 


ध्यायोऽष्ययनम्‌ । प्रवचनमध्या- 


सत्यं च सत्यवचन यथाव्या- 


दमो बाह्यररणोपशमः । शमा- 
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तव्याः । अग्निहोत्रं च हातव्यम्‌ । | हैं ] । अग्नियोंका आधान करना 
अतिथयश्च पूज्याः | मानुषमिति चाहिये । अग्निहोत्र होम करने योग्य 


लौकिकः संव्यवहारः, तच्च 
यथाप्राप्तमनुष्ठेयम्‌ प्रजा चोत्पा- 
द्या । प्रजनथ प्रजननमृतो 
भार्यागमनमित्यर्थः । प्रजातिः 
पोत्रोत्पत्तिः पुत्रो निवेशयितव्य 
इत्येतत्‌ । 

सवैरेतेः कमभियुक्तस्यापि 
खाध्यायप्रवचन- खाध्यायप्रवचने 
सहयोगकारणम्‌ य्लतोऽनुष्ठे ये इत्येव- 
मर्थं सर्वेण सह स्वाध्यायप्रवचन- 
ग्रहणम्‌ । स्ताध्यायाधीनं द्यथे- 
ज्ञानम्‌, अथज्ञानायत्ं च परं 
श्रेयः; प्रवचनं च तदविससरणाथ 
धमंग्रवद्धचर्थं च । अतः स्वाध्या- 
यप्रवचनयोरादरः कायः । 

सत्यमिति सत्यमेवानुष्ठातव्य- 

सत्यादिय्राधान्ये मिति सत्यमेव 
मुनीनां मतभेदाः बचो यस्य सोऽयं 
सत्यवचा नाम वा तस्य । राथी- 
तरो रथीतरस्य गोत्रो राथीतरा- 


है । अतिथियोंका पूजन करना 
चाहिये । मानुष यानी लोकिक 
व्यवहार; उसका भी यथाग्राप्त 
अनुष्ठान करना चाहिये । प्रजा 
उत्पन्न करनी चाहिये । प्रजन- 
प्रजनन-ऋतुकालमें भार्यागमन और 
प्रजाति--पोत्रोत्पत्ति अर्थात्‌ पुत्रको 
ख्रीपरिग्रह कराना चाहिये | 

इन सब कर्मॉसे युक्त पुरुषको 
भी स्वाध्याय और प्रवचनका यत्न- 
पूर्वक अनुष्ठान करना चाहिये-इसी- 
लिये इन सत्रके साथ स्वाध्याय और 
प्रचचनको ग्रहण किया गया है । 
स्वाध्यायके अधीन ही अर्थज्ञान है 
और अर्थज्ञानके अधीन ही परमभ्रेय 
है, तथा प्रबचन उसकी अविस्मृति 
और धर्भकी वृद्धिके लिये है; इसलिये 
स्वाध्याय और प्रचचनमें आदर 
( श्रद्धा ) रखना चाहिये । 

सत्य अर्थात्‌ सत्य ही अनुष्ठान 
किये जाने योग्य है-ऐसा सत्यत्रचा 
-सत्य ही जिसका वचन हो वह 
अथवा जिसका नाम ही सत्यवचा है 
वह राथीतर अर्थात्‌ रथीतरके बंरामें 
उत्पन्न हुआ राथीतर आचार्य मानता 


चायो मन्यते। तप इति तप एव | है । तप यानी तप ह्वी कतेब्य है- 


६४ 
कर्तव्यमिति तपोनित्यस्तपसि 
नित्यस्तपःपरसपोनित्य इति वा 
नाम पोरुशिष्टिः पुरुशिष्टसा- 
पत्यं पौरुशिष्टिराचार्यो मन्यते । 
स्वाध्यायप्रवचने एवानुष्ठेये इति 
नाको नामतो मुदूलखापत्य॑ 
मोदठल्य आचार्यो मन्यते । तद्धि 
तपस्तद्धि तपः । दि यसार्स्या- 
ध्यायप्रवचने एव तपस्तस्ःत 
एवाचुष्ठेये इति । उक्तानामपि 
सत्यतपःस्वाष्यायग्रव चनानां पु- 
नग्रेहणमादराथेम्‌ ॥ १ ॥ 


तैंसिरीयोपनिषद्‌ 
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“se जद 
ऐसा तपोनित्य-नित्य तपोनिष्ठ 
अथवा तपोनित्य नामत्राला पौरुिष्टि 
-पुरुशिष्टका पुत्र पौरुशिष्टि आचार्य 
मानता है । खाध्याय और प्रवचन 
ही अनुष्ठान किये जाने योग्य हैं- 
ऐसा नाक नामताला मुद्रळका 
पुत्र मोद्गल्य आचार्य मानता है | 
वही तप है, वही तप है। 
इसका तात्पर्य यह ह्वै कि 
साध्याय और प्रबचन ही तप हैं, 
इसलिये वे ही अनुष्ठान किये जाने 
योग्य हैं | पहले कहे इए भी सत्य, 
तप, स्वाध्याय और प्रवचनोंका 


| पुन्रहण उनके आदरके लिये है ॥१॥ 


a enn onan 


इति शोज्ञाबल्ल्यां नवमोऽनुवाकः ॥ ९ ॥ 


दशाम अनुवाक 


तरिशङ्कुका वेदाइवचन 


अह वृक्षस्य रेरिवेति खाध्या- | अहं वृक्षस्य रेरिवा आदि 
मन्त्राम्नाय खाध्याय ( जप ) के 
यार्थो मन्त्रान्नायः । खाध्यायथ | ञ्चे है । तथा साध्याय विद्या 
(ज्ञान ) की उत्पत्तिके लिये बतलाया 
गया है; यह प्रकरणसे ज्ञात होता 
विद्यार्थं हीदं प्रकरणम्‌ । न | है; क्योंकि यह प्रकरण बिधाके 
लिये ही है, इसके सिवा उसका 
चान्याथत्वमवगम्यते । खाध्या- | कोई और प्रयोजन नहीं जान पड़ता; 
क्योकि खाध्यायके द्वारा जिसका 
चित्त शुद्ध हो गया है उसीको 
तिरवकल्प्यते । विद्याकी उत्पत्ति होना सम्भव है | 


विद्योत्पतये । प्रकरणात्‌ । 


येन च विशुद्धसच्वस्य विद्योत्प- 


अहं वृक्षस्य रेरिवा । कीर्तिः पृष्ठ गिरेरिव । ऊर्ध्व- 
पवित्रो वाजिनीव खमृतमस्मि । द्रविणशसवर्चसम्‌ । 
सुमेधा अमृतोक्षितः । इति त्रिशाङ्कोवें दानुवचनम्‌ ॥ १ ॥ 


मैं [ अन्तर्यामीरूपसे उच्छेदरूप संसार- ] बृक्षका प्रेरक हूँ । मेरी 
कीर्ति पर्वतशिखरके समान उच्च है । ऊर्ध्वपवित्र ( परमात्मारूप कारण- 
वाला ) हूँ । अन्नवान्‌ सूयेमें जिस प्रकार अमृत है उसी प्रकार मैं भी 
शुद्ध अमृतमय हूँ । में प्रकाशमान [ आत्मतत्तरूप ] धन, सुमेधा 
( सुन्दर मेघावाला ) और अमरणधर्मा तथा अक्षित ( अब्यय ) हूँ, 
अथवा अमृतसे सिक्त ( मीगा हुआ ) हूँ---यह त्रिशङ्क ऋषिका वेदानुवचन 
है॥ १॥ 


चाड, 
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तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ वरली १ 


अहं ृक्चस्योच्छेदात्मकस्य 


में अन्तर्यामीरूपसे वृक्ष अर्थात्‌ 


संसारवृक्षस्य रेरिवा प्रेरयिता- | उऽ्छेदात्मक संसाररूप बृक्षका प्रेरक 


इन्तर्याम्यात्मनां । कीर्ति; ख्या- 
तिगिरेः पृष्ठमिवोच्छिता मम । 
ऊध्येपवित्र ऊर्वं कारणं पवित्रं 
पावनं ज्ञानप्रकाइयं पवित्रं परमं 
ब्रह्म यस्य सवोत्मनो मम सो- 
ऽहमूष्वपवित्रः । वाजिनीव वाज- 
बतीव । वाजमन्नं तद्वति सबित- 
रत्यर्थः । यथा सवितर्यमृतमा- 
त्मतस््वं विशुद्धं प्रसिद्धं श्रुति- 
स्मृतिशतेभ्य एवं समृतं शोमनं 
विशुद्धमात्मतक्वमस्ि भवामि । 


द्रविणं घनं सवर्चसं दी पि- 


मत्तदेवात्मतस्वमस्रीत्यनुवतते । 
्रह्मज्ञानं वात्मतत्ष्प्रकाण- 
कत्वात्सवचेसम्‌ । द्रविणमिव 
द्रविणं 


असिन्पक्षे प्राप्तं मयेत्यष्याहारः 


मोक्षसुखहेतुत्वात्‌ । 


५ 
कतव्यः । 


हूँ । मेरी कीर्ति--प्रसिद्धि पर्बतके 
पृष्ठभागके समान ऊँची है । मैं ऊर्ध्व. 
पवित्र हूँ---पविनत्र-पावन अर्थात्‌ 
ज्ञानसे प्रकाशित होने योग्य पवित्र 
परम जिस मुझ सर्वात्माका 
ऊध्वं यानी कारण है वह 
में ऊध्वेपवित्र हुँ ।  “बाजिनि 
इय'-बराजवासूके समान-वाज अर्थात्‌ 
अन्न उससे युक्त सूर्यके समान, 
जिस प्रकार सैकड़ों श्रुति-स्मृतियो- 
के अनुसार सूर्यमे विशुद्ध 
अमृत यानी आत्मतत्त्व प्रसिद्ध है 
उसी प्रकार मैं भी सु अमृत अर्थात्‌ 
शोभन-बिशुद्ध आत्मतत्त्व हूँ । 

बही में आत्मतत्त्व सवर्चस-- 
दीप्तिशाली द्रविण यानी धन ट्रॅ-इस 
प्रकार यहाँ “अस्मि ( हूँ ), क्रिया- 
की अनुवृत्ति की जाती है | अथवा 
आव्मतरवका प्रकाशक होनेसे तेजस्वी 
ब्रह्मज्ञान, जो मोक्षसुखका हेतु होने- 
के कारण धनके समान धन है, 
[ मुझे प्राप्त हो गया है ]--इस 
पक्षमें [ “अस्मि? क्रियाकी अनुवृत्ति 
न करके ] “मया प्राप्तम्‌? ( वह 
मुझे प्राप्त हो गया है ) इसका 
अध्याहार करना चाहिये | 


अलु० १० ] 


शाइरभाष्यार्थ 


६७ 


LS Se MP <M» +H रियर» >2% ६:29. शा >>. अब 


सुमेधाः शोभना मेधा सर्व- 
ज्ञलक्षणा यस्य मम सोऽहं 
सुमेधाः । संसारख्ित्युत्पच्युप- 
संहारकोश्चलयोगात्सुमेधस्त्वम्‌ । 
अत एवामृतोऽमरणधर्मा क्षितो- 
ऽक्षीणोऽव्ययः,अक्षतो वा; अमृतेन 
वोक्षितः सिक्तः । “अमृतोक्षितो- 
ऽहम्‌’? इत्यादि ब्राह्मणम्‌ । 

इत्येवं त्रिशङ्कोक्रापेत्रेहाभूतस्य 
ब्रह्मविदो वेदाचुवचनम्‌; वेदो 
वेदनमात्मेकत्वविज्ञानं तस्य 
प्राप्रिमनु वचनं वेदानुवचनम्‌ । 
आत्मनः कृतकृत्यताख्यापनार्थं 
वामदेववत्त्रिशङ्खनाषेण दशनेन 
इष्टो मन्त्राम्राय आत्मविद्या- 
प्रकाशक इत्यर्थः । 

अस्य च जपो विद्योत्पत्य- 


थोऽबगम्यते । ऋत॑ चेत्यादि- 


% देखिये ऐतरेयोपनिषद्‌ २ | 


सुमेधा-जिस मेरी मेधा शोभन 
अर्थात्‌ सर्वज्ञत्वलक्षणवाली है वह 
मैं सुमेधा हूँ । संसारकी स्थिति, 
उत्पत्ति और संहार-इसका कौशल 
होनेके कारण मेरा सुमेधस्त्व है । 
इसीसे मैं अमृत-अमरणपर्मा और 
अक्षित-अक्षीण यानी अःयय अथवा 
अक्षय हूँ | अथवा, [ तृतीयातत्पुरुष 
समास माननेपर ] अमृतेन उक्षितः 
अमृतसे सिक्त हूँ । “भै अमृतसे 
उक्षित हूँ? ऐसा ब्राह्मगवाक्य भी है | 


इस प्रकार यह ब्रह्मभूत ब्रह्मवेत्ता 
त्रिशङ्कु ऋषिका वेदानुवचन है | 
वेद वेदन अर्थात्‌ आत्मैकत्व विज्ञान- 
को कहते हैं । उसकी प्राप्तिके अनु- 
पीछेका वचन वेदानुवचन” 
कहलाता है । तात्पर्य यह है कि 
अपनी कृतकृत्यता प्रकट करनेके 
लिये वामदेवके समानऋ त्रिशङ्क 
ऋषिद्वारा आर्षदृष्टिसे देखा हुआ 
यह मन्त्राम्नाय आत्मविद्याका प्रकाश 
करनेवाला है | 


इसका अप विद्याकी उत्पत्तिके 


लिये माना जाता है । इस “करतं 


१ | ९५ 
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कर्मोपन्यासादनन्तरं च वेदानु- 


वचनपाठादेतदवगम्यत एवं 
श्रोतसातंषु नित्येषु कर्मसु 


युक्तस्य निष्कामस्य परं ब्रह्म 
विविदिषोरार्षाणि दर्शनानि प्रा- 


च? इत्यादि अनुवाकमें धर्मका 
उपन्यास ( उल्लेख ) करनेके 
अनन्तर वेदानुवचनका पाठ करनेसे 
यह जाना जाता है कि इस प्रकार 
श्रौत और स्मार्त नित्यकमॉमें ढगे 
हुए परब्रह्मके निष्काम जिज्ञासुके प्रति 
आत्मा आदिसे सम्बन्धित आर्षदर्शनों- 


दुभवन्त्यात्मादिविषयाणीति॥१।।| का प्रादुर्भाव हुआ करता है ॥ १ | 


gare 


इति शौक्षावहहर्यां ददामो ऽनुवाकाः ॥ १० ॥ 


TERE जळ 


एकादश अनुवाक 


वेदाध्ययनके अनन्तर शिष्यको आचार्यका उपदेश 


वेदमन्‌च्येत्येवमा दिकतव्य- 
प्राजह्यविज्ञानात्‌ तोपदेशारम्भ $ प्रा 
कर्मविषिः उब्रह्मविज्ञानान्निय- 


७ ¢ © 
मेन कतेव्यानि श्रौतसाते- 


कर्माणीत्येवमथेः । अनुशासनश्रुतेः 


पुरुषसंस्कारार्थत्वात्‌ । संस्कृतस्य 
हि विशुद्धसस्वस्यात्मज्ञानमञ्ग- 
सेबोत्पद्यते । “तपसा कल्मषं 
हन्ति विद्ययामृतमइ्बुते'’ ( मडु० 
१२ । १०४) इति स्मृतिः । 


रह्मात्मैक्यविज्ञानसे पूर्वं श्रौत 
और स्मार्तकर्मोंका नियमसे अनुष्ठान 
करना चाहिये--इसीलिये 'वेदम- 
नूच्य' इत्यादि श्रुतिसे उनकी 
कतेव्यताके उपदेशका आरम्भ किया 
जाता है; क्योंकि | “अनुशास्ति? 
ऐसी ] जो अनुशासन-श्रुति है वह 
पुरुषके संस्कारके लिये है; क्योंकि जो 
पुरुष संस्कारयुक्त और बिशुद्धचितत 
होता है उसे अनायास ही आत्मज्ञान 
प्राप्त हो जाता है । इस सम्बन्धमें 
“।तपसे पापका नाश करता है और 
ज्ञानसे अमरख लाभ करता है? ऐसी 


बक्ष्यति च--“तपसा ब्रह्म विजि- | स्मृति है । आगे ऐसा कहेंगे भी कि 
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ज्ञासस्व? ( त० उ० ३ । २।५ ) | “तपसे ब्रह्मो जाननेकी इच्छा कर’? 
अतः ज्ञानकी उत्पत्तिके लिये कर्म 
करने चाहिये । ‘अनुशास्ति’ इसमें 
“अनुशासन”-ऐसा शब्द होनेके 
कारण उस अनुशासनका अति- 
कमण करनेपर दोषकी उत्पत्ति 
होगी | 

कर्मोका उपन्यास पहले किया 
जानेके कारण भी [ यह निश्चय 
होता है कि ये कर्म विद्याकी उत्पत्ति- 
के लिये हैं ] । कर्मोका उपन्यास 
वेल ब्रह्मविद्याका निरूपण 
आरम्भ करनेसे पूर्व ही किया 
गया है । ब्रह्मविद्याका उदय 
होनेपर तो “अभय प्रतिष्ठाको प्राप्त 
कर लेता है” “किसीसे भी भय 
नहीं मानता” “मैने कौन-सा शुभ 
कमे नहीं किया” इत्यादि वाक्योंद्वारा 
कर्मोकी निष्किश्ननता ही दिखलायेंगे | 
| विदित होता है कि कर्म पूर्व- 
सञ्चित पापांके क्षयके द्वारा ज्ञानकी 
प्राप्ति ही लिये हैं । “अविद्या 
(कर्म) से मृत्यु (अधर्म) को 
पार करके विद्या ( उपासना ) से 
अमरत्व लाभ करता है” इस मन्त्र- 
वर्णसे भी यही बात प्रमाणित होती 
है | अतः पहले ( नवम अनुवाकमें ) 


इति । अतो विद्योत्पन््यथमनुष्ठे- 
यानि कर्माणि । अनुशास्तरीत्यनु- 


शासनशब्दादनुशासनातिक्रमे हि 
दोषोत्पत्तिः । 

प्रागुपन्यासाच्च कर्मणाम्‌ । 
केवलबझविद्यारम्माच पूर्व 
कमांप्युपन्यस्तानि । उदितायां 
च ब्रह्मविद्यायाम्‌ “अभयं प्रतिष्ठा 
विन्दते” ( ते उ० २। ७। १ ) 
“न बिभेति कुतश्चन? ( ते० उ० 
२।९। १) “किमहं साधु नाक- 
रवम्‌’? ( ते० उ० २। ९।१ ) 
इत्येवमादिना कर्मनैष्किञ्चन्यं 
दशयिष्यति; इत्यतोऽवमम्यते 
ूर्वोपचितदुरितक्षयद्वारेण 


विद्योत्पस्यर्थानि कर्माणीति । 
मन्त्रवर्णाच--''अविद्यया सृत्य 
तीस्व विद्ययामृतम्नुतेः’ 
(३० ३० ११ ) इति। ऋता- 
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कर्मापन्यासादनन्तरं च वेदालु- 
वचनपाठादेतदवगस्यत एवं 
श्रौतसातेछु नित्येषु कमसु 
युक्तस्य निष्कामस्य पर ब्रह 
बिविदिषोराषीणि दशनानि प्रा- 
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च? इत्यादि अनुवाकमें धर्मका 
उपन्यास ( उल्लेख ) करनेके 
अनन्तर वेदानुवचनका पाठ करनेसे 
यह जाना जाता है कि इस प्रकार 
श्रौत और स्मार्त नित्यकमॉमें लगे 
इए परब्नह्मके निष्काम जिज्ञासुके प्रति 
आत्मा आदिसे सम्बन्धित आर्षदरशर्नो- 


दुर्भवन्त्यात्मादिविषयाणीति।।१॥ | का प्रादुर्भीव हुआ करता है॥१॥ 
MI उ 


इति शौक्षावश्त्यां दशमो ऽुथाव्हः ॥ १० ॥ 


a DES so 


एकादश अनुवाक 


वेदाध्ययनके अनन्तर त्तिष्यको आचार्यका उपदेश 


~ ७ 
वेदमन्‌न्येत्येबमा दिकतेव्य- 
ग्राब्रह्मविज्ञानात्‌ तोपदेशारम्भ प्रा 
कर्मविधिः उग्रह्मविज्ञानान्निय- 


~ ७ 
मेन कर्तव्यानि श्रोतसात- 


कर्माणी त्येवमथे। । अनुशासनश्चृतेः 


पुरुषसंस्काराथेस्वात्‌ । संस्कृतस्य 
हि गिग्ुद्धसच्वस्यात्मज्ञानमञ्ज- 
सेवोत्पद्यते । “तपसा कल्मषं 
हन्ति विद्ययामृतमःनुते'? ( मचु० 


्रमात्मैक्यविज्ञानसे पूर्व श्रौत 
और स्मार्तकर्माका नियमसे अनुष्ठान 
करना चाहिये--इसीलिये “वेदम- 
नृच्य' इत्यादि श्रुतिसे उनकी 
कर्तव्यताके उपदेशका आरम्भ किया 
जाता है; क्योंकि | “अनुशास्ति' 
ऐसी ] जो अनुशासन -श्रुति है वह 
पुरुषके संस्कारके लिये है; क्योंकि जो 
पुरुष संस्कारयुक्त और विशुद्धचित्त 
होता है उसे अनायास ही आत्मज्ञान 
प्राप्त हो जाता हे । इस सम्बन्धमें 
“तपसे पापका नाश करता है ओर 


१२ । १०४) इति स्मृतिः । | ज्ञानसे अमरतव लाम करता है” ऐसी 
वक्ष्यति च--“तपसा ब्रह्म विजि- | स्मृति है । आगे ऐसा कहेंगे भी कि 
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ज्ञासख” ( ते० उ० ३।२।५ ) | “तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छा कर” 


इति । अतो विद्योस्पच्यर्थमनुष्ठे- 
यानि कर्माणि । अनुशास्तीत्यनु- 


शासनशब्दादनुशासनातिक्रमे हि 


दोषोत्पत्तिः । 
प्रागुपन्यासाच्च कमेणाम्‌ । 
केवळबरह्मविधारम्माचच पूर्व 


कर्माण्युपन्यस्तानि । उदितायां 
च ब्रह्मविद्यायाम्‌ “अभय प्रतिष्ठां 
विन्दते” ( ते० उ० २।७। १ ) 
“न्‌ बिमेति कुतश्चन’? ( ते० उ० 
२ । ९ । १) “किमहं साघु नाक- 
रवम्‌? ( तैश उ० २। ९।१ ) 
इत्येवमादिना कर्मनेष्किञचन्यं 
दर्शयिष्यति इत्यतोऽवगम्यते 
ूर्वापचितदुरितक्षयद्वारेण 


विद्योत्पस््यर्थीनि कर्माणीति । 
मन्त्रवर्णाच--“'अविद्यया मृत्यु 
तीर्तो बिद्ययामृतमश्नुते" 
(३० उ० ११ ) इति। ऋता- 


अतः ज्ञानकी उत्पत्तिके लिये कर्म 


करने चाहिये । 'अनुशास्ति’ इसमें 
“अनुशासन'-ऐसा शब्द होनेके 
कारण उस अनुशासनका अति- 
क्रमण करनेपर दोषकी उत्पत्ति 
होगी । 

कर्मोका उपन्यास पहले किया 
जानेके कारण भी [ यह निश्चय 
होता है कि ये कर्म विद्याकी उत्पत्ति- 
के लिये हैं ] । कर्मोका उपन्यास 


केवळ ब्रह्मबिद्याका निरूपण 
आरम्भ करनेसे पूर्व ही किया 
गया है । नब्रह्मविद्याका उदय 


होनेपर तो “अभय प्रतिष्ठाको प्राप्त 
कर लेता है?” “किसीसे मी भय 
नहीं मानता” “मैंने कौन-सा शुभ 
कर्म नहीं किया?” इत्यादि वाक्योद्वारा 
कर्मोकी निष्किञ्चनता ही दिखलायेंगे। 
इससे विदित होता है कि कम पूर्व- 
सञ्चित पापोंके क्षयके द्वारा ज्ञानकी 
ग्रा्िके ही लिये हैं । “अविद्या 
(कर्म) से मृत्यु (अधर्म) को 
पार करके विद्या ( उपासना ) से 
अमरत्व छाम करता है? इस मन्त्र- 
वर्णसे भी यही बात प्रमाणित होती 
ह । अतः पहले ( नवम अन्नुवाकमें ) 
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दीनां पूवत्रोपदेश आनर्थक्य- | जो ऋतादिका उपदेश किया है वह 
उनके आनर्थक्यकी निब्ृत्तिके लिये 
परिद्दाराथः । इह तु ज्ञानोत्पत््य- | हे । तथा यहाँ ज्ञानकी उत्पत्तिके 
हेतु होनेसे उनकी कर्तव्यताका 

्थत्वात्कतव्यतानियमार्थः । ! नियम करनेके लिये है । 


वेद्मनूच्याचार्यो;न्तेवासिनमनुशास्ति । सत्यं वद्‌ । 
धर्म चर । स्त्राध्यायान्मा प्रमदः । आचायोय प्रियं धन- 
माहत्य प्रजातन्ठु मा व्यवच्छेत्सीः । सत्यान्न प्रमदितव्यम्‌ । 
धमोन्न प्रमदितव्यम्‌ । कुशलान्न प्रमदितव्यम्‌ । सूत्ये न 
प्रमदितव्यम्‌ । स्त्राध्यायप्रवचनाभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ ॥१॥ 

देवपितकार्याभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । मातृदेवो 
भव । पितृदेवो भव । आचायदेवो भव । अतिथिदेवो भव । 
यान्यनवद्यानि कमोणि । तानि सेवितव्यानि। नो इतराणि । 
यान्यस्माकशस॒चरितानि । तानि त्वयोपास्यानि ॥ २ ॥ 

नो इतराणि । ये के चास्मच्छेयाशसो ब्राह्मणाः । 
तेषां त्वयासनेन पश्चसितव्यम्‌ । श्रद्धया देयम्‌ । 
अश्रद्धयाऽदेयम्‌ । श्रिया देयम्‌ । हिया देयम्‌ । भिया 
देयम्‌ । संविदा देयम्‌। अथ यदि ते कर्मविचिकित्सा वा 
वृत्तिबिचिकित्सा वा स्यात्‌ ॥ ३ ॥ 

ये तत्र ब्राह्मणाः संमर्शिनः । युक्ता आयुक्ताः । 
अलुक्षा धर्मकामाः स्युः । यथा ते तत्र वर्तेरन्‌ । तथा 
तत्र बर्तथाः अथाभ्याख्यातेषु । ये तत्र ब्राह्मणाः । 
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संमर्शिनः । युक्ता आयुक्ताः । अङ्क्षा धर्मकामाः स्युः । 
यथा ते तेषु वर्तेरन्‌ । तथा तेषु वतेथाः । एष आदेशः । 
एष उपदेशः । एषा वेदोपनिषत्‌ । एतदनुशासनम्‌ । एव- 
सुपासितव्यम्‌ । एवमु चेतदुपास्यम्‌ ॥ ४ ॥ 


वेदाध्ययन करानेके अनन्तर आचार्य शिष्यको उपदेश देता है-- 
सत्य बोळ । धर्मका आचरण कर । खाध्यायसे प्रमाद न कर । आचार्यके 
लिये अभीष्ट धन लाकर [ उसकी आज्ञासे ख्ीपरिग्रह कर और ] सन्तान- 
परम्पराका छेदन न कर । सत्यसे प्रमाद नहीं करना चाहिये । धसे 
प्रमाद नहीं करना चाहिये । कुदळ ( आत्मरक्षामें उपयोगी ) कर्मसे 
प्रमाद नहीं करना चाहिये । ऐश्वर्य देनेवाले माङ्गलिक क्माँसे प्रमाद 
नहीं करना चाहिये । स्वाध्याय और प्रवचनसे प्रमाद नहीं करना 
चाहिये ॥ १ ॥ देवकार्यं और पितृकारयोसे प्रमाद नहीं करना चाहिये । 
तू मातृदेव ( माता ही जिसका देव है ऐसा ) हो, पितृदेव हो, आचार्य- 
देव हो और अतिथिदेव हो । जो अनिन्य कर्म हैं उन्हींका सेवन करना 
चाहिये--दूसरोंका नहीं । हमारे ( हम गुरुजनोंके ) जो शुभ आचरण 
हैं तुझे उन्हींक्री उपासना करनी चाहिये ॥ २ ॥ दूसरे प्रकारके कमोंकी 
नहीं । जो कोई [ आचार्यादि धमेसि युक्त होनेके कारण ] हमारी अपेक्षा भी 
श्रेष्ठ ब्राह्मण हैं उनका आसनादिके द्वारा तुझे आश्वासन ( श्रमापहरण ) 
करना चाहिये । श्रद्धापूर्वक देना चाहिये । अश्रद्वापूर्वक नहीं देना चाहिये । 
अपने ऐश्वर्यके अनुसार देना चाहिये । ठजापूर्वक देना चाहिये । भय मानते 
इए देना चाहिये । संवितू--मैत्री आदि कार्यके निमित्तसे देना चाहिये । 
यदि तुझे कर्म या आचारके विषयमे कोई सन्देह उपस्थित हो ॥ ३॥ 
तो वहाँ जो विचारशील, कर्ममें नियुक्त, आयुक्त ( स्वेच्छासे कर्मपरायण ), 
अरूक्ष ( सरळमति ) एवं धर्माभिठाषी ब्राह्मण हों, उस प्रसङ्गं वे जैसा 
व्यवहार करें वैसा ही तू मी कर | इसी प्रकार जिनपर संशययुक्त दोष 
आरोपित किये गये हों उनके विषयमे, वहाँ जो विचारशील, कर्मे 
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नियुक्त अथवा आयुक्त ( दूसरोसे प्रेरित न होकर खतः कर्ममें परायण ), 
सरलहृदय और धर्मामिळाषी ब्राह्मण हों, वे जेसा व्यवहार करे तू भी वैसा 
ही कर | यह आदेश---विधि है, यह उपदेश है, यह वेदका रहस्य है और 
[ ईश्वरकी ] आज्ञा है । इसी प्रकार तुझे उपासना करनी चाहिये--ऐसा 
ही आचरण करना चाहिये ॥ ४ ॥ 

वेदमन्‌च्याध्याप्याचार्याऽन्ते- वेदका अध्ययन करानेके 
अनन्तर आचार्य अन्तेवासी-सिष्य- 
को उपदेश करता है; अर्थात्‌ प्रन्थ- 
प्रहणके पश्चात्‌ अनुशासन करता 
है-उसका अर्थ ग्रहण कराता है । 
इससे ज्ञात होता है कि वेदाध्ययन 
कर चुकनेपर भी ब्रह्मचारीको बिना 
धर्मजिज्ञासा किये गुरुकुळसे समा- 
वर्तन ( अपने घरकी ओर प्रत्या- 
गमन ) नहीं करना चाहिये । 
“कर्मोका यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त करके 
उनके अनुष्ठानका आरम्म करे” इस 
स्मृतिसे भी यही सिद्ध होता है । 
किस प्रकार उपदेश करता है ? सो 


अधीतवेदस्य वासिनं शिष्यमनु- 
कतेव्यनिरूपणम्‌ शास्ति अन्थग्रहणा- 


दनु पथाच्छासि तदर्थं ग्राहयती- 

त्यर्थः । अतोऽवगम्यतेऽधीतवेदस्य 
८ 

धमंजिज्ञासामकृत्वा गुरुङुलान्न 

समावर्तितव्यमिति । “बुद्ध्वा 


कर्माणि चारमेत्‌” इति स्मृतेश्च । 


कथमनुशास्तीत्याह-- 
सत्यं वद यथाग्रमाणावगतं 


वक्तव्यं तडद । तह्ठद्धम चर। 
धर्म इत्यनुष्ठेयानां सामान्यवचनं 


सत्यादिविशेषनिर्देशात्‌ । खा- 


बतळाते हैं--- 

सत्य बोळ अर्थात्‌ जो कहने- 
योग्य बात प्रमाणसे जेसी जानी 
गयी हो उसे उसी प्रकार कह । 
इसी प्रकार धर्मका आचरण कर । 
“र्मः यह अनुष्ठान करनेयोग्य 
कर्मोका सामान्यरूपसे वाचक है; 
क्योंकि सत्यादि विशेष धर्मोका तो 
निर्देश कर ही दिया है । साध्याय 
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ध्यायादध्ययनान्मा प्रमदः प्रमादं 
मा कार्षीः । आचार्यायाचार्यार्थ 
ग्रियमिष्टं धनमाहत्यानीय दर्वा 
विद्यानिष्क्रयाथम्‌, आचार्येण 
चाचुज्ञातोऽचुरूपान्दारानाहृत्य 
प्रजातन्तुं ग्रजासन्तानं मा व्यव- 
च्डेत्सीः । प्रजासन्ततेर्विच्छित्तिन 

व्या । अनुत्पद्यमानेऽपि पुत्रे 
पुत्रकाम्यादिकमंगा तदुत्पत्तौ 
यत्तः कतेव्य इत्यभिप्रायः । 
प्रजाप्रजनप्रजातित्रयनिर्देश- 
सामर्थ्यात्‌ । अन्यथा प्रजनश्रे- 
त्येतदेकमेवावद्ष्यत्‌ । 

सत्यान्न प्रमदितव्यं प्रमादो 
न कतेव्यः । सत्याच्च प्रमद्नम- 
नृतप्रसङ्गः, प्रमादशब्दसामर्थ्यात्‌। 
विस्मृत्याप्यबृतं न वक्तव्य- 
मित्यर्थः । अन्यथासत्यवदन- 


अर्थात्‌ अध्ययनसे प्रमाद न कर। 
आचार्यके लिये प्रिय-उनका अभीष्ट 
धन लाकर और विद्यादानसे उऋण 
होनेके लिये उन्हें देकर आचार्यके 
आज्ञा देनेपर अपने अनुरूप ख्ीसे 
विवाह करके प्रजातन्तु-सन्तति- 
क्रमका छेदन न कर । अर्थात्‌ 
प्रजासन्ततिका विच्छेद नहीं करना 
चाहिये । तात्पर्य यह है कि यदि 
पुत्र उत्पन्न न हो तो भी पुत्र-काम्या 
(पुत्रेष्टि) आदि कमोँद्वारा उसकी 
उत्पत्तिके लिये यल करना ह्वी 
चाहिये | [नवम अनुवाकमें ] प्रजा, 
प्रजन और पग्रजाति-तीनोंहीका 
निर्देश किया गया है; उसकी 
सामर्थ्ये यही बात सिद्ध होती है; 
अन्यथा वहाँ केबल “प्रजन? इस 
एक ही साधनका निर्देश किया 
जाता । 

सत्यसे प्रमाद नहीं करना 
चाहिये । सत्यसे प्रमादका अभिप्राय 
है असत्यका प्रसङ्ग, यह प्रमादशब्द- 
के सामर्थ्यसे बोधित होता है । तात्पर्य 
यह है कि कभी भूलकर भी असत्य- 
भाषण नहीं करना चाहिये; यदि 


। ऐसा तात्पर्य न होता तो, यहाँ 


केबल असत्यमापणका निषेध ही 


प्रतिषेध एव स्यात्‌ । धर्मान्न | किया जाता । धर्मसे प्रमाद नहीं 
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प्रमदितव्यम्‌ । धमेशब्दसा नुष्ठे- 
यविषयत्वादननुष्ठानं प्रमदः स 
न कतेव्यः । अनुष्ठातव्य एव 
धमे इति यावत्‌ । एवं कुशला- 
दात्मरक्षार्थात्कमंणो न प्रमदि- 
तव्यम्‌ । भूतिविभूतिस्तसये भूत्य 
भूत्यर्थान्मङ्गरयुक्तात्कमंणो न 
प्रमदितव्यम्‌ । खाध्यायप्रवच- 
नाभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । खाध्या- 
योऽध्ययनं प्रवचनमध्यापनं 
ताभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । ते हि 
नियमेन कतेव्ये इत्यर्थः ॥ १ ॥ 
तथा देवपितृकायोभ्यां न 
प्रमदितव्यम्‌ । देवपित्ये कमणी 
कतंव्ये । 

मातृदेवो माता देवो यस्थ स 
तवं मातृदेवो भव स्याः | एवं 
पितृदेव आचायदेवो भव 
देवतावदुपास्या एत इत्यर्थः । 
यान्यपि चान्यान्यनवद्यान्यनि- 
न्दितानि शिष्टाचारलक्षणानि 
कर्माणि तानि सेवितव्यानि 


कर्तव्यानि त्वया । नो न कते- 


करना चाहिये । “धर्म” शब्द अनुष्ठेय 
कर्मविशेषका वाचक होनेसे उसका 
अनुष्ठान न करना ही प्रमाद है; 
सो नहीं करना चाहिये । अर्थात्‌ 
धर्मका अनुष्ठान करना ही चाहिये। 
इसी प्रकार कुशछू---आत्मरक्षामें 
उपयोगी कर्मॉसे प्रमाद न करे । “भूति? 
त्रैमवको कहते हैं, उस वैभवके लिये 
होनेवाले मङ्गल्युक्त कर्मोसे प्रमाद 


त करे । खाध्याय और प्रवचनसे 
प्रमाद न करे | साध्याय अध्ययन है 
और प्रवचन अध्यापन, उन दोनोंसे 
प्रमाद न करे अर्थात्‌ उनका नियम- 
से आचरण करता रहे ॥ १॥ इसी 
प्रकार देवकार्य और पितृकायॉसे भी 
प्रमाद न करे, अर्थात्‌ देवता और 
पितृसम्बन्धी कर्म अबश्य करने 
चाहिये । 

मातृदेव-माता है देव जिसका 
वह तू मातृदेव हो । इसी प्रकार 
पितृदेव हो, आचार्यदेव हो, [ अतिथि- 
देव हो] [ इनका अर्थ समझना 
चाहिये ] । तात्पर्य यह है कि ये 
सब देवताके समान उपासना 
करनेयोग्य हैं । इसके सिवा और 
भी जो अनवध--अनिन्ध यानी 
रिष्टाचारूप कर्म हैं तेरे लिये वे ह्व 
सेवनीय यानी कतव्य हैं। अन्य 
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व्यानीतराणि सावद्यानि शिष्ट- 


कृतान्यपि । यान्यसाकमाचा- 
याणां सुचरितानि शोभनचरि- 
तान्याम्चायाद्यविरुद्वानि तान्येव 
त्वयोपास्यान्यद्ष्टार्थान्य नुष्ठेया- 
नि, नियमेन कतेव्यानीति या- 


वत्‌ ॥ २ ॥ नो इतराणि विपरी- 
तान्याचार्थकृतान्यपि । 

ये के च विशेषिता आचार्य 
त्वादिधमेरसदसत्त: श्रेयांसः 
ग्रशस्यतरास्ते च ब्राह्मणा न 
क्षत्रियादयस्तेषामासनेनासनदा- 
नादिना त्वया प्रश्वसितव्यम्‌ | 
ग्रश्वसनं प्रश्वासः श्रमापनयः । 
तेषां श्रमस्त्वयापनेतव्य इत्यरथः । 
तेषां चासने गोष्ठीनिमित्ते समु- 
दिते तेषु न प्रश्चसितव्यं प्रश्वा- 
सोऽपि न कतेव्यः केवलं तदुक्त- 
सारग्राहिणा भवितव्यम्‌ । 


निन्दायुक्त कर्म-भले ही वे शिष्ट 
पुरुषांके किये हुए हों-तुझे नहीं 
करने चाहिये । हम आचःयलोगोंके 
भी जो सुचरित-शुभ चरित अर्थात्‌ 
शाखसे अविरुद्ध कर्म हैं. उन्हींकी 
तुझे उपासना करनी चाहिये; अदृष्ट 
फलके लिये उन्हींका अनुष्ठान करना 
चाहिये अर्थात्‌ तेरे लिये वे ही 
नियमसे कतव्य हैं ॥ २ ॥-दूसरे 
नहीं, अर्थात्‌ उनसे विपरीत कर्म 
आचार्यके किये हुए भी कर्तेब्य 
नहीं हैं । 

जो कोई भी आचार्यत्व आदि धर्मोके 
कारण विशिष्ट हैं, अर्थात्‌ हमसे श्रेष्ठ 
बड़े हैं तथा वे ब्राह्मण भी हैं--क्षत्रिय 
आदि नहीं हैं, उनका आसनादिके 
द्वारा अर्थात्‌ उन्हें आसनादि देकर 
तुझे प्रश्चास-प्रश्मासका अर्थ है 
आश्वासन यानी श्रमापहरण करना 
चाहिये । तात्पर्य यह है कि तुझे 
उनका श्रम निवृत्त करना चाहिये । 
तथा किसी गोष्ठी (सभा ) के लिये 
उन्हें उच्चासन प्राक्त होनेपर तुझे 
्रश्मास-दीर्घनिःश्वास मी नहीं 
छोड़ना चाहिये; तुझे केवळ उनके 
कथनका सार ग्रहण करनेवाला 
होना चाहिये । 
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किं च यत्किचिद्देयं तच्छद्धू- | इसके सिवा तुझे जो कुछ दान 


येव दातव्यम्‌ । अश्रद्वया अदेयं न 
दातव्यम्‌ । श्रिया विभूत्या देयं 
दातव्यम्‌ । ह्या लज्जया च 
देयम्‌ । भिया भीत्या च देयम्‌ । 


संविदा च मेत्र्यादिकार्येण 
देयम्‌ । 
~ + ७ 
अथेव बतेमानस्य यदि कदा- 


चित्ते तव श्रोते साते वा कमणि 
वृत्ते वाचारलक्षणे विचिकित्सा 
संशयः स्यात्‌॥३॥ ये तत्र तसिन्‌ 
देशे काले वा ब्राह्मणास्तत्र कर्मा- 
दो युक्ता इति व्यव हितेन संबन्ध; 
कतेव्यः । संमदिनो विचार- 
क्षमाः । युक्ता अभियुक्ताः कर्मणि 
वृत्ते वा । आयुक्ता अपरम्रयुक्ताः। 
अलक्षा अरूक्षा अक्रूरमतयः । 
धर्मकामा अदृष्टायिनोऽकामहता 
इत्येतत्‌, स्युमेवेघुः । ते यथा येन 
प्रकारेण बाह्मणास्तत्र तसिन्क- 


करना हो वह श्रद्धासे ही देना 
चाहिये, अश्रद्धासे नहीं । श्री 
अर्थात्‌ विभूतिके अनुसार देना 
चाहिये, ही-लज्ापूर्वक देना 
चाहिये, भी-भय मानते इए 
देना चाहिये तथा संविदू यानी 
मैत्री आदि कार्यके निमित्तसे देना 
चाहिये । 


फिर इस प्रकार बतेते हुए तुझे 
यदि किसी समय किसी श्रोत या 
स्माते कर्म अथवा आचरणरूप 
बृत्त ( व्यवहार ) में संशय उपस्थित 
हो ॥ ३॥ तो वहाँ उस देश 
या कालमे जो ब्राह्मण नियुक्त 
हों-इस प्रकार “तत्रर इस पदका 
“युक्ता? इस व्यवधानयुक्त पदसे 
सम्बन्ध करना चाहिये-[ और जो ] 
संमर्शी---विचारक्षम, युक्त-कर्म 
अथवा आचरणमें पूर्णतया तत्पर, 
आयुक्त-किसी दूसरेसे प्रयुक्त न 
होनेवाले [ अर्थात्‌ स्वेच्छासे प्रवृत्त ], 
अठूक्ष-अरूक्ष अर्थात्‌ अन्रूरमति 
( सरळचित्त ) और धर्मकामी- 
अइषएफल्की इच्छावाळे भर्थात्‌ 
कामनावश विवेकशून्य न हों, वे 
ब्राह्मण उस कर्म या आचरणमें जिस 
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वर्तेथाः । अधाम्याख्यातेषु, 
अभ्याख्याता अभ्युक्ता दोषेण 


संदिद्यमानेन संयोजिताः केन 


द्ये तत्रेत्यादि । 


एष आदेशो विधिः । एष | 
| यह्‌ पुत्रादिको पिता आदिका उपदेश 
उपदेशः पुत्रादिभ्यः पित्रादी- | 


वेदाथ इत्येतत्‌ । एतदेवानुशा- | 
| कहा जा चुका है, इसलिये यह 
आदेश- | 
| अनुशासन है । क्योंकि ऐसा 


बाक्यस्य विघेरुक्तत्वात्सर्वेपां वा | ३ इसब्यि पहछे जो i 


सनमीश्वरवचनम्‌ । 


प्रमाणभूतानामशासनमेतत्‌ । | 


यसादेवं तस्मादेवं यथोक्तं सर्व- 


चुपासितन्यं कतेब्यम्‌ । एवच | 
, है, अनुपास्य नहीं है-इस प्रकार 


चेतदुपास्थम्रुपास्यमेव चेतन्नानुपा- 


शाङ्करभाष्यार्थं 
ल व्याही as oS oo ss eas Se fi >. 


मणि वृत्ते वा वर्तेरंस्तथा त्वमपि | 


७७ 
as न हदै 


प्रकार बर्ताव करें उसी प्रकार तुझे 
भी बर्ताव करना चाहिये । इसी 
प्रकार अम्याख्यातोंके प्रति- 
अम्याख्यात-अभ्युक्त अर्थात्‌ जिन- 
पर कोई संशययुक्त दोष आरोपित 


| किया गया हो उनके प्रति जैसा 
ते 2 0 | पहले थे तत्र? इस्यादिसे कहा गया 
9४७29 | है उसी सब व्यवहारका प्रयोग 
| करना चाहिये । 


यह आदेश अर्थात्‌ विधि है, 


है यह वेदोपनिषद्‌-वेदका रहस्य 


त त तला | यानी वेदार्थ है | यही अनुशासन 
नामू । एषा वेदापनिषद्वेदरहस्थ | यानी ईश्वरका वाक्य है । अथवा 


आदेशवाक्य विधि है-ऐसा पहले 
सभी प्रमाणभूत [ उपदेशकों ] का 
कहा गया है वह सब इसी 
प्रकार उपासनीय-करने योग्य है । 
इस प्रकार ही इसकी उपासना 


करनी चाहिये-यह उपासनीय ही 


यह पुनरुक्ति उपासनाके आदरके 


स्थमित्यादराथं पुनवचनम्‌ ॥४॥ | डिये है ॥ ४ || 


° न्यान 
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अत्रैतचिन्त्यते विद्याकर्मणो- 
विवेकार्थं कि कमे- 
भ्य एव केवलेभ्य! 


मोक्षकारण- 
मीमांसायां 
चत्वारो विकल्पाः घरं श्रेय उत वि- 
द्यासव्यपेक्षेय आहोखिदिद्या- 
कर्मम्यां संहताभ्यां विधाया वा 
कर्मापेक्षाया उत केवलाया एव 
विद्याया इति 4 

तत्र केवलेभ्य एवं कमेभ्य; 

कर्मणां मोक्ष. स्यात्‌ । समस्तवे- 
साधनत्वनिरासः दार्थज्ञानवतः कर्मा- 
घिकारात्‌ । “वेद! कुत्खो5वि- 
गन्तव्यः सरहस्यो हिजन्मना? 
इति सरणात्‌ । अधिगम 
सहोपनिषदर्थेनात्मज्ञानादिना । 
“विद्ठान्यजते? “बिद्ठान्याज- 
थति’ इति च विदुष एव कमे- 


ण्यधिकारः प्रदश्यते सवत्र 


अब विद्या और कर्मका विवेक 
[ अर्थात्‌ इन दोनोंका फल भिन्न- 
भिन्न है-इसका निश्चय ] करनेके 
लिये यह विचार किया जाता है 
कि क्या परम श्रेयकी प्राप्ति ( १ ) 
केवल कर्मसे होती है, ( २) अथवा 
विद्याकी अपेक्षायुक्त कर्मसे, ( ३ ) 
किंवा परस्पर मिले हुए विद्या और 
कर्म दोनोंसे, ( ४ ) अथवा कर्मकी 
अपेक्षा रखनेवाली विद्यासे, (५ ) 
या केवल विद्यासे ही ? 


उनमें [ पहला पक्ष यह है कि ] 
केवळ कमॉसे ही परम भ्रेयकी प्राप्ति 
हो सकती है; क्योंकि “द्विजातिको 
रहस्यके सहित सम्पूर्ण वेदका ज्ञान 
प्राप्त करना चाहिये”? ऐसी स्मृति 
होनेसे सम्पूर्ण वेदका ज्ञान रखने- 
वालेको ही कर्मका अधिकार है और 
वेदका ज्ञान उपनिषदूके अर्थभूत 
आत्मज्चानादिके सहित ही हो 
सकता है । “विद्वान्‌ यज्ञ करता 
है” “विद्वान्‌ यज्ञ कराता है? 
इत्यादि वार्क्योसे सवत्र विद्वान॒का ही 


| कर्ममें अधिकार दिंखलाया गया 


है; तथा “जानकर कर्मानुष्ठान 


द ज्ञात्वा चानुष्ठातं १ डति नृ | | करे 23 ऐसा भी कहां है । कोई-कोई 
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शाइरभाष्याथ 
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कृत्खश्व वेदः कमर्थं इति हि 


मन्यन्ते केचित्‌ । कमभ्यश्चेतपरं | 
| ह्वी परम श्रेयकी प्राप्ति न हुईं तो 
| वेद मी व्यर्थ ही हो जायगा | 


श्रेयो नावाप्यते वेदोऽनर्थकः 
स्यात । 


न; नित्यत्वान्मोक्षस्य, नित्यो | 


कमेभ्यधेच्छेयो नित्यं स्थाततञ्चा- | 

९८० | नित्य श्रेय कर्मासे होता है ऐसा 
निष्टम्‌ । तद्ययेह कमचितो | मानें तो इष्ट नहीं है; क्योकि इसका 
लोक; क्षीयते” ( छा० उ० ८ | | 
क्षीण होता है [ उसी प्रकार पुण्याजित 
| परलोक भी क्षीण हो जाता दै]? 


| इस न्याययुक्ता श्रुतिसे विरोध है । 


१1६) इति न्यागानुगृहीत- 
श्रुतिविरोधात्‌ । 
कास्यग्रतिपिद्वयोरनारम्मा- 


दारब्धय च कर्मण उपभोगेन | 


क्षयान्नित्यानुष्ठानाच तस्प्रत्यवा- | तथा नित्य कर्मेकि अनुष्ठानके कारण 


यालुत्पत्ेज्ञीननिरपेक्ष एव मोक्ष 
इति चेत्‌ ! 


तच्च न; शेषकर्मसंभवात्तन्नि- 


मित्तश॒रीरान्तरोत्पत्तिः प्राप्नो- 


| नहीं: 
हि मोक्ष इष्यते । कर्मकार्य- | _ ' 
ह माक ६ | मोक्ष नित्य ही माना गया है । और 


स्यान्ित्य् प्रसिद्ध ठोके । | जो वस्तु कर्मका कार्य है उसकी 


ऐसा भी मानते हैं कि सम्पूर्ण वेद 


कर्मके ही लिये हैं; और यदि कमोंमे 


ठीक 
क्योंकि मोक्ष नित्य है-- 


सिद्धान्ती-ऐसा कहना 


अनित्यता लोकमे प्रसिद्ध है। यदि 


“जिस प्रकार यह कर्मोपाजित लोक 


पूर्व०-काम्य और प्रतिषिद्ध 
कर्मोका आरम्भ न करनेसे, प्रारब्ध 
कर्मोका भोगसे ही क्षय हो जानेसे 


प्रत्यवायकी उत्पत्ति न होनेसे मोक्ष 
ज्ञानकी अपेक्षासे रहित ही है-यदि 
ऐसा मानें तो £ 

सिद्वान्ती-ऐसी बात भी नहीं 
है; शेष ( सञ्चित ) कर्मोके रह 
जानेसे उनके कारण अन्य शरीरकी 


उत्पत्ति सिद्ध होती है-इस प्रकार 
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तीति त्युक्तम्‌ । कमंशेषख च 
नित्यानुष्ठानेनावि रोधात्क्षयानुप- 
पत्तिरिति च । 


यदुक्तं समस्तवेदार्थक्षानवत 
कर्माधिकारादित्यादि, तच न, 
श्रुतज्ञानव्यतिरेकादुपासनस्थ । 
श्रुतज्ञानमात्रेण हि कमेण्यधि- 
क्रियते नोपासनामपेक्षते । उपा- 
सनं च श्रुतज्ञानादर्थान्तरं वि- 
धीयते । मोक्षफलमर्थान्तरप्रसिद्ध 
च स्यात्‌ । श्रोतव्यः’ इत्युक्त्वा 
तद्व्यतिरेकेण “मन्तव्यो निदि- 
ऽ्यासितव्यः’ इति यल्लान्तरवि- 
धानात्‌ । मनननिदिष्यासनयाश्च 
प्रसिद्ध श्रवणज्ञानादथान्तरत्वम्‌ । 


एवं तहिं विद्यासव्यपेक्षेभ्यः 
शानकर्म समुच्च- कर्मभ्यः स्यान्मोक्षः 
यख मोक्षसाध- विद्यासहितानां च 
नत्वनिरासः कृर्मणां भवेत्कार्या- 


हम इसका पहले ही खण्डन कर 
चुके हैं; तथा नित्यकमोंके अनुष्ठानसे 
सञ्चित कमॉका विरोध न होनेके कारण 
उनका क्षय होना सम्भव नहीं है । 

और यह जो कहा कि समस्त 
वेदके अर्थको जाननेवालेको ह्वी 
कर्मका अधिकार होनेके कारण 
[ केवळ कमेसे ही निःश्रेयसकी प्राप्ति 
हो सकती है ] सो भी ठीक नहीं; 
क्योंकि उपासना श्रुतज्चान ( गुरु- 
कुळमें किये हुए वाक्यविचार ) से 
भिन्न ही है । मनुष्य श्रुतज्ञानमात्रसे 
ही कर्मका अधिकारी हो जाता है, 
इसके लिये बह उपासनाकी अपेक्षा 
नहीं रखता । उपासना तो श्रुतज्ञान- 
से भिन्न वस्तु ही बतलायी गयी है । 
यह उपासना मोक्षख्प फळवाली 
और अर्थान्तररूपसे प्रसिद्ध है; 
क्योंकि 'श्रोतव्य:? ऐसा कहकर 
[ मनन ओर निदिभ्यासनके लिये ] 
“मन्तव्यो निदिव्यासितव्यः’- इस 
प्रकार पृथक्‌ यत्तान्तरका विधान 
किया है | लोकमें भी श्रवणज्ञानसे 
मनन और निदिध्यासनका अर्थान्त- 
रत्व प्रसिद्ध ह्वी है । 

पूर्व ०-इस प्रकार तब तो विद्या- 
की अपेक्षासे युक्त कर्मोद्वारा ही 
मोक्ष हो सकता है । जो कर्म ज्ञान- 
के सहित होते है उनमें कार्यान्तरके 


अनु० ११ ] 


दाङ्रभाष्यार्थ 
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न्तरारम्मसामथ्यम्‌ । यथा स्वतो 
मरणञ्चरादिकार्यारम्भसमर्थाना- 
मपि -विषदध्यादीनां मन्त्रशक- 
रादिसंयुक्तानां कार्यान्तरासम्भ- 
सामर्थ्यम्‌, एवं विद्यासहितेः 


कममिमोक्ष आरभ्यत इति चेत्‌? 


न; आरभ्यस्यानित्यत्वादि- 


त्युक्ता दोष! | 
वचचनादारम्याऽपि नित्य 
सवेति चेत्‌ १ 
नः ज्चापकत्वाद्गचनस्य । 


वचनं नाम यथाभूतस्यार्थस्य 
ज्ञापकं नाविद्यमानस्य कर्द । न 
हि चचनशतेनापि नित्यमारभ्यत 
आरब्धं वाविनाशि भवेत्‌ । 
एतेन . विद्याकमंणोः 
योरमोक्षारम्मकत्व प्रत्युक्तम्‌ । 


नै० २० $~ 


संहत- 


आरम्मका सामर्थ्य हो सकता है, 
जिस प्रकार कि स्वयं मरण और 
ज्वरादि कार्योके आरम्भमे समर्थ 
होनेपर भी विष एवं दधि आदिम 
मन्त्र ओर शर्करादिसे युक्त होनेपर 
कार्यान्तरके आरम्मका सामर्थ्य हो 
जाता है, इसी प्रकार विद्यासहित 
कर्मोसे मोक्षका आरम्भ हो सकता 
है--यदि ऐसा मानें तो ? 
सिद्धान्ती-नहीं, जो वस्तु 
आरम्भ होनेवाळी होती है कह 
अनित्य हुआ करती है-इस प्रकार इस 
पक्षका दोष बतलाया जा चुका है । 


पूर्व०-किन्तु [ 'न स पुनरा- 
वर्तते? इत्यादि ] वचनसे तो आरम्भ 
होनेवाला मोक्ष भी नित्य ही होता दे ! 


सिडान्ती-नहीं, क्‍योंकि वचन 
तो केवळ ज्ञापक है; यथार्थ अर्थको 
बतळानेवालेका ही नाम “वचन? है । 
वह किसी अविद्यमान पदार्थको 
उत्पन्न करनेवाला नहीं होता । 
सैकडाँ वचन होनेप भी नित्य 
वस्तुका आरम्भ नहीं किया जा 
सकता ओर न आरम्भ होनेवाळी वस्तु 
अविनाशी ही हो सकती है । इससे 
समुचित विद्या और कर्मके मोक्षारम्भ- 
कत्वका प्रतिषेध कर दिया गया । 
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विद्याकमंणी मोक्षप्रतिबन्ध 


हेतुनिवतके इति चेत्‌-न, 
फूलान्तरद्शंनात्‌ । उत्पत्तिस- 


स्कारविंकारापयो हि फलु 


क्णो दंञ्यते । उत्पस्यादिफल- 


विपरीतश्च मोक्षः । 


गतिश्रुतेराप्य इति चेत्‌ । 
“मूर्यद्वारेण'?, “तयोध्वंमायन्‌” 
( क० उ० २। ३। १६ )इस्वे- 
वम्ञादिगतिश्रुतिम्यः प्राप्या माक्ष 
इति चेत्‌ । 


न; सर्वगतत्वादन्तभिश्वा- 
नन्यत्वादाकाशादिकारणत्वात्स- 
वेगतं ब्रह्म । ब्रह्माव्यतिरिक्ता्च 
सर्वे विज्ञानात्मानः । अतो ना- 
प्यो मोक्ष; । गन्तुरन्यद्विभिन्नं 
देश प्रति. भवति गन्तव्यम्‌ । न 


हि येनेवाव्यतिरित्तं यत्तत्तेनेव : 


विद्या और कर्म-ये दोनों मोक्षके 
प्रतिबन्धके हेतुओंको निवृत्त करने- 
वाळे हैं [ मोक्षके स्वरूपको उत्पन्न 


| करनेवाले नहीं हैँ; अतः जिस 


प्रकार प्रध्वंसामाव कृतक डोनेपर 

नित्य है उसी प्रकार उन प्रति- 
बन्धोंकी निवृत्ति भी नित्य ही होगी ] 
-यदि ऐसा कहो तो यह कथन 
ठीक नहीं; क्योंकि कर्मोका तो 


| अन्य ही फल देखा गया है । उत्पत्ति, 


संस्कार, विकार और आपि-ये 
कर्मके फल देखे गये हैं । किन्तु 
मोक्ष उत्पत्ति आदि फलसे विपरीत है । 


पूर्व ०-गतिप्रतिपादिका श्रृतियों- 
से तो मोक्ष आप्य सिद्ध होता 
है तथा ““सूर्यद्रारसे??, “उस सुषुम्ना 
नाडीद्वारा ऊध्वलोकोंको जानेवाला” 
आदि गतिप्रतिपादिका श्रतियोंसे 
जाना जाता है कि मोक्ष प्राप्य है 


सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योकि ब्रह्म सर्वगत, गमन. करने- 
वालोसे अभिन्न और आकाशादि- 
का मी कारण होनेसे सर्वगत 
है तथा सम्पूर्ण बिज्ञानात्मा ब्रह्मसे 


अभिन्न हैं; इसलिये मोक्ष आप्य 


नहीं है । गमन करनेवालेसे पृथक्‌ 
अन्य देशमें ही गमन करने योग्य हुआ 
करता. है । जो जिससे. अभिन्न होता 


शाडरभाष्यार्थ 


“तत्सृष्रा तदेवानुप्राविशत्‌’ 
(ते० उ० २ । ६ । १) “क्षेत्रज्ञ 
चापि मां विद्धि” (गीता १३।२) 
इत्येवमा दि श्रुतिस्म्रतिशतेस्य; । 


गत्येश्वर्यादिश्वुतिविरोध इति 
चेत्‌ । अथापि स्याद्ययप्राप्यो 
मोक्षस्तदा गतिश्रुतीनां “स 
एकधा” (छा० उ०७॥२६॥ २) 
सु यदि पितृलोककामो भव ति?” 
( छा०3० ८।२। १ ) “स्री 
भिर्वा यानेबा” ( छा० उ० ८ | 
१२। ३ ) इत्यादिश्रुतीनां च 
कोपः स्यादिति चेत्‌ । 


न्‌; 
साम्‌ । कार्ये हि ब्रह्मणि स्त्र्या- 
दयः स्युन कारणे । “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌’ (छा० 3० ६।२ । 
१) “यत्र नान्यत्पश्यति’ 
( छा” उ० ७ | २४ | १) 
“तत्केन क॑ पश्येत! ( बु० उ० 
२।४।१४३४ 
इत्यादिश्रुतिभ्यः । 


र | 
काय ब्रह्म विषयत्वात्ता- 


। ५। १५) 
` | श्रुतियोसे सिद्ध होता है । . ....;? 


छ तदनन्यत्वप्रसिद्धेश्व है उसीसे वह गन्तव्य नहीं होता । 


और उसकी अनन्यता तो “उसे 
रचकर वह उसीमें प्रविष्ट हो गया!” 
“सम्पूर्ण क्षेत्रोमे क्षेत्रज्ञ भी तू मुझको 
ही जान” इत्यादि सैकड़ों श्रति- 
स्मृतियोंसे सिद्ध होती है । 


पूर्व०-[ ऐसा माननेसे तौ | 
गति और ऐश्वर्यका प्रतिपादन करने- 
वाली श्रुतियोंसे विरोध होगा-अच्छा, 
यदि मोक्ष अप्राप्य ही हो तो भी 
गतिश्रुति तथा ““वह्द एकरूप होता है?” 
“वह यदि पितृलोककी इच्छवाला 
होता है? “वह खली और यानोंके 
साथ रमण करता है” इत्यादि 
श्रतियोंका व्याकोप ( बाध) हो 


जायगा । 


तिदान्ती-नहीँ, क्योंकि वे. तो 
कार्य ब्रह्मसे सम्बन्ध रखनेवाली हैं: 
ञ्जी आदि तो कार्य ब्रह्ममें ही हो 
सकती हैं, कारण ब्रहममें नहीं; जैसा 
कि ““एक ही अद्वितीय ब्रह्म!” “जहाँ 
कोई और . नहीं देखता??, “तब 
किसके. द्वारा किसे देखे?” इत्यादि 


¢ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[कही १ 


` विरोधाच्च विद्याकरमंणोः सञ्चु- 
च्चयालुपपत्तिः। प्रविलीनकर्त्रा 
दिकारकविशेषतस्वविषया हि 
विद्या. तद्विपरीतकारकसाध्येन 
कर्मणा विरुध्यते न ह्येकं वस्तु 
परमार्थतः कत्रादिविरेषवत्तच्छ- 
न्यं चेत्युमयथा द्रष्टं क्यते । 
अवश्य ह्यन्तरन्मिथ्या स्यात्‌ । 
अन्यतरस्य च मिथ्यात्वप्रसङ्ग 
युक्त यत्स्वाभाविकाज्ञानविषयस्य 
द्वेतस्य मिथ्यात्वम्‌ । “यत्र हि 
द्वैतमिव भवति’ ( बु० उ० २ | 
४। १४) “मृत्योः स मृत्यु- 
माझोति” ( क० उ० २।१। 
१०, चू उ० ४ | ४ । १९) 
“अध्‌ यत्रान्यत्पञयति'" `` ` ` 
तदल्पम्‌''(छा० उ०७।२४।१) 
“अन्योऽसाबन्योऽहमसि’’ (बृ० 
उ०१।७४।१०) “उदरमन्तरं 
कुरुते अथ तस्य भर्य भवति’ 
€ते० उ० २।७। १) इत्यादि- 
श्रुतिश्चतेभ्यः । 


इसके सिवा विद्या और कर्मका 
विरोध होनेके कारण भी उनका 
समुच्चय नहीं हो सकता । जिसमें 
कर्ताकरण आदि कारकविदषोंका 
पूर्णतया लय होता है उस तत्तको 
( ब्रझको ) विषय करनेवाळी विद्या 
अपनेसे विपरीत साधनसाध्य कर्मेसे 
विरुद्ध है । एक ही वस्तु परमार्थतः 
कर्ता आदि विशेषसे युक्त और उस- 
से रहित-दोनों ही प्रकारसे नहीं 
देखी जा सकती । उनमेसे एक 
पक्ष अवश्य मिथ्या होना चाहिये । 
इस प्रकार किसी एकके मिथ्यात्वका 
प्रसङ्ग उपस्थित होनेपर जो खमाव- 
से ही अज्ञानका विषय है उस 
ईतका ही मिथ्या होना उचित है, 
जैसा कि “जहाँ द्वैतके समान होता 
है”, “वह मृत्यु से मृत्यु को प्राप्त होता 
है??, ““जहाँ अन्य देखता है वह अल्प 
है”, “यह अन्य है मैं अन्य हूँ??, “जो 
थोड़ा-सा भी अन्तर करता. है, उसे 
भय प्राप्त होता है?” इत्यादि सैकड़ों 


| श्रुतियाँसे प्रमाणित द्वोता है | |; ` ` 


अजु: ११ ] 


शाङ्करभाष्याथै 


टॅप 


यत्व चंकत्वस्थ “एकधे 
बाजुद्रष्टञ्यम्‌? (बू उ०४ | 
४ । २० ) “एकमेवाद्वितीयम्‌?” 
( छा० 3० ६1 २। १ ) “अ्रह्मे- 
वेद्‌शसवम्‌” (घु० उ० २1२ 
११) "“आत्मंवेदशसवम्‌ 
( छा० उ०७ | २५ | २) 
इत्यादिश्चुतिम्यः । न च संप्रदा- 
नादिकारकभेदादशने कर्मोप- 
पद्यते । अन्यत्रदर्शनापत्रादथ 
विद्याविषये सहस्रशः श्रूयते । 
अतो विरोधो विद्याकर्मणोः । 
अतश्च समुञ्चयानुपपत्तिः । तत्र 
यदुक्तं संहताभ्यां विद्याकर्मभ्यां 
मोक्ष इति, अनुपपन्नं तत्‌ । 
विहितत्वात्कर्मणां श्रुतिवि- 


रोध इति चेत्‌ । यद्युपमृद्य कर्त्रा- 
दिकारकविरोषमात्मेकत्वविज्ञानं 


विधीयते सर्पादिश्रान्तिबिज्ञानो- 
बमदकरज्ज्यादिविषयविज्ञानव- 


त्माप्तः कमंविधिश्चुतीनां निर्विष- 


तथा “एक रूपसे ही देखना 
चाहिये”? “एक ही अद्वितीय», “यह 
सब अह्म ही है?', “यह सब आत्मा 
ही है?” इत्यादि श्रुतियोंसे एकत्वकी 
सत्यता सिद्ध होती है । सम्प्रदान 
आदि कारकमेदके दिखायी न देने- 
पर कमं होना सम्भव भी नहीं है । 
ज्ञानके प्रसंगमें भेददष्टिके अपत्राद 
तो सहस्नों सुननेमें आते हैं | अत: 
विद्या और कर्मका बिरोध है; इस 
लिये भी उनका समुच्चय होना 
असम्मव है । ऐसी दशामें पूर्मं 
तुमने जो कहा था कि परस्पर 
मिले हुए विद्या और कर्म दोनोंसे 
मोक्ष द्वोता है? वह सिद्ध नहीं होता । 

पूर्व ०-कर्म भी श्रुतिविद्वित हैं, 
अतः ऐसा माननेपर श्रुतिसे विरोध 
उपस्थित होता है। यदि -सर्पादि 
भ्रान्तिजनित ज्ञानका बाघ करनेवाले 
रज्जु आदि विषयक ज्ञानके समान 
कर्ता आदि कारकविशेषका बाघ 
करके ही आत्मेकत्वके ज्चानका 
विधान किया जाता है -तो कोई 
विषय न रहनेके कारण कर्मका 
विधान करनेवाळी श्रुतिका उन 


८६ तैत्तिरीयोपनिषद्‌ [वल्ली १ 
So i “>. ६४२28 ०६२0. wo on rian "९२२७० win Dios De 
मत्वाद्विरोधः । विहितानि च | ( विद्याका विधान करनेवाळी 
| श्रुतियों ) से विरोध उपस्थित होता 
कर्माणि । स च विरोधो न | ह; और कर्मोंका विधान भी 
किया ही गया है तथा सभी श्रुतियाँ 
युक्तः प्रमाणत्वाच्टू तीनामिति | प्रमाणभूत हैं इसलिये पूर्वोक्त 
विरोधका होना उचित नहीं है--यदि 
चेत्‌ ! ऐसा कहे तो ! 
न; पुरुषार्थोपदेशपरत्वाच्छृती| िद्वान्ती-यह कथन ठीक नहीं; 
क्योंकि श्रुतियाँ परम पुरुषार्थका 
नाम्‌ । विद्योपदेशपरा तावच्छूतिः | उपदेश करनेमें प्रवृत्त हैं । श्रुति 
ज्ञानका उपदेश करनेमे तत्पर है । 
संसारात्पुरुषो मोक्षयितव्य इति | उसे संसारसे पुरुषका मोक्ष कराना 
है, इसके लिये संसारकी हेतुभूत 
संसारहेतारविद्याया विद्यया | भविद्याकी विद्याके द्वारा निवृत्ति 
करना आवश्यक है; अत; वह 
निवृत्तिः कतेव्येति विधाप्रकाश- | विद्याका प्रकाश करनेवाढी होकर 
प्रवृत्त हुई है । इसलिये ऐसा 
कत्वेन प्रवृत्तेति न विरोधः । माननेसे कोई विरोध नहीं आता । 
एवमपि कर्त्रादिकारकसङ्काव- | पूर्व ०-किन्तु ऐसा माननेपर भी 
तो कर्तादि कारककी सत्ताका ग्रति- 
पादन करनेत्राले शाका तो उससे 
विरोध होता ही है ? 


ग्रतिपादनपरं शास्त्रं विरुध्यत 


एवेति चेत्‌ ! 
न; यथाग्राप्तमेव कारकास्ति- | शिद्वान्ती -ऐसी बात नहीं है; 
स्वभावत: प्राप्त कारकोंके अस्तित्वको 

स्वुपादायोपात्तदुरितक्षयाथ॑ | खीकार कर सञ्चित पापोंके क्षयके 
लिये कर्मोका विधान करनेवाछा 


कर्माणि विदभच्छास्त्रं मुमुक्षणां | राख्न मुसुश्ुओं और, फलकी 
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फलार्थिनां च फलसाधनं न 
कारकास्तित्वे व्याप्रियते | उप- 
चितदुरितप्रतिभन्धस्थ हि विद्यो- 
स्पक्तिनांवकल्पते । तत्क्षये च 
विद्योत्पत्तिः स्याचतश्चाविद्यानि- 
बुत्तिस्तत आत्यन्तिकः संसारो- 
परमः | 
अपि चानात्मदिनो द्यना- 
शानादेव ठु त्मविषयः कामः । 
कैनन्यम्‌ कामयमानश्च करो- 


ति कर्माणि । ततस्तत्फलोप- 
मोगाय शरीराद्युपादानलक्षणः 
संसारः । तदव्यतिरेकेणात्मेक- 
त्वदर्दिनो विषयामाबात्कामाचु- 
त्पत्तिरात्मनि चानन्यत्वात्का- 


मानुत्पत्तो खात्मन्यवस्थानं मोक्ष 


इत्यतो5पि विद्याकमेणोबिरोधः । | 


इच्छावालीकी [ उनके इष्ट ] फलकी 
प्राप्ति करानेका साधन है; वह 
कारकोंका अस्तित्व सिद्ध करनेमें 
प्रवृत्त नहीं है । जिस पुरुषका 
सञ्चित पापरूप प्रतिबन्ध विद्यमान 
रहता है उसे ज्ञानकी उत्पत्ति नहीं 
हो सकती; उसका क्षय हो जानेपर 
ही ज्ञान होता है और तभी 
अविद्याकी निवृत्ति होती है तथा 
उसके अनन्तर ही संसारकी 
आत्यन्तिक उपरति होती है । 

इसके सिवा जो पुरुष अनात्म- 
दर्शी है उसे ही अनात्मकस्तु- 
सम्बन्धिनी कामना हो सकती है; 
कामनावाला ह्री कर्म करता 
है ओर उसीसे उनका फल भोगनेके 
लिये उसे शरीरादिग्रहणरूप संसार 
की प्राप्ति होती है । इसके विपरीत 
जो आस्मैकत्वदर्शी है उसकी दष्टिमें 


'बिषयोंका अमाव होनेके कारण उसे 


उनकी कामना भी नहीं हो सकती । 
आत्मा तो अपनेसे अभिन्न है, इस- 
लिये उसकी कामना भी असम्भत्र 
होनेके कारण उसे खात्मखरूपमें 
स्थित होनारूप मोक्ष सिद्ध ही है । 
इसलिये भी ज्ञान और कर्मका. विरोध 
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विरोधादेव च विद्या मोक्षं प्रति | है और विरोध होनेके कारण ही ज्ञान 


न कमाण्यपेक्षते । 
खात्मलामे तु पूर्वोपचित- 


ग्रतिबन्धापनयद्वारेण विद्या हेतुत्वं 
प्रतिपद्यन्ते कर्माणि नित्यानीति । 
अत एवासिम्प्रकरण उपन्य- 
स्तानि कर्माणीत्यवोचाम । एवं 
चाविरोधः कमेविधि्चुतीनाम्‌ 
अत; केत्रलाया एव विद्यायाः 
पर॑ श्रेय इति सिद्धम्‌ । 

एवं तह्यश्रमान्तरानुपपत्तिः । 
कमनिमित्ततत्वाद्वदयोत्पत्तेः । गा- 


हेस्थ्ये च विहितानि कर्माणी- 


त्यैक्ाश्रम्थमेव । अतश्च यावञ्जी- 


वादिश्रुतयो5नुरूठतरा! । 

न; कमानेकत्वात्‌ । न द्य- 
शचजषसनि सिहोत्रादीन्येव क- 
कमि आणि । ब्रह्मचर्यं 
इपः सत्यवद्नं शमो दमोऽहिसे- 


मोक्षके प्रति कमेकी अपेक्षा नहीं 
रखता । | 

हाँ, आत्मलाममें पूर्वसञ्चित 
पापरूप प्रतिबन्धकी निवृत्तिद्वारा 
नित्यकर्म ज्ञानप्राप्तिके हेतु अवश्य 
होते हैं । इसीलिये इस प्रकरणमें 
कर्मोंका उल्लेख किया गया है--यह 
हम पहले ही कह चुके हैं | इस 
प्रकार भी कर्मका विधान करनेवाली 
श्रुतियोंका [ विद्यात्रिधायिनी श्रुतियों- 
से ] विरोत नहीं है। अतः यह 
सिद्ध हुआ कि केवळ विद्यासे ही 
परमश्रेयकी प्राप्ति होती है | 

पूर्व ०-यदि ऐसी बात है तब 
तो [ गृहस्थाश्रमके सिवा ] - अन्य 
आश्रमोका होना भी उपपन्न नहीं, 
है; क्योकि विद्याकी उत्पत्ति तो 
कर्मके निमित्तसे होती है और कमों- 
का विधान केवळ गृहस्थके ही लिये 
किया गया है; अत: इससे एकाश्रमल- 
की ही सिद्धि होती है । और इसलिये 
'यावजीवन अग्निहोत्र करे? इत्यादि 
श्रुतिपाँ और भी अनुकूल ठहदरती हैं । 

सिदान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि कम तो अनेक हैं | केवळ 
अग्निहोत्र आदि ही कर्म नहीं हैं । 
ब्रह्मचर्य, तप, सत्यमाषण, शम, 
दम और अहिंसा आदि अन्य कर्म 
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स्येवमदीन्यपि कमाणीतराश्रम- 
प्रसिद्धानि विद्योत्पत्तो साधक- 
तमान्यसंकीणत्वाद्रिद्यन्ते ध्यान- 
धारणादिलक्षणानि च । वक्ष्यति 
` च-“तपसा ब्रह्म विजिज्ञास’ 
( ते० उ० ३ | २-५) इति । 
. जन्मान्तरकृतकर्मभ्य्च प्राग 
ज्ञायप्रापा पि गाहेस्थ्याद्विद्यो- 
गाहंस्थ्यस्य त्पत्तिसंभवात्कर्मा- 

आनर्थक्यम्‌ त्वाच्च गाईस्थ्य- 

प्रतिपत्तेः कमंसाध्यायां च 


विद्यायां सत्यां गाहंस्थ्यप्रति- 
पत्तिरत्थिकेव । 


. लोकार्थत्वाच्च पुत्रादीनाम्‌; 
पुत्रादिसाध्येभ्यश्चायं लोकः पितृ- 
लोको देवलोक इत्येतेभ्यो 
वृत्तकामस्य नित्यसिद्धात्मलोक- 


दर्शन कणि प्रयोजनमपञ्यतः 
कर्थं प्रवृत्तिरुपपद्यते । प्रतिपन्न- 


_गाईस्थ्यस्यापि विद्योत्पत्तो विद्या- 


भी इतर आश्रमोंके छिये प्रसिद्ध ही 
हैं । वे तथा ध्यान-घारणादिरूप. 
कर्म [हिंसा आदि दोषोंसे | 
असंकीर्ण होनेके कारण ज्ञानकीः 
उत्पत्तिमे सर्वोत्तम साधन हैं । आगें 
( भगु० २।५मे) यह कहेंगे 
भी कि “तपके द्वारा ब्रह्मको जानने- 
की इच्छा कर” | 

जन्मान्तरमे किये हुए कर्मोसे तो 
गृहस्थाश्रम खीकार करनेसे पूर्व भी 
ज्ञानकी उत्पत्ति होना सम्भव है। 
तथा यृहस्थाश्रमकी खीकृति केवळ 
कर्मोंके ही लिये की जाती है । 
अतः कर्भसाध्य ज्ञानकी प्राप्ति हयोः 
जानेपर तो गृहस्थाश्रमकी खीक्कति 
भी व्यर्थ ही है । 


इसके सिवा पुत्रादि साधन तो 
लोरकोकी प्राप्तिके लिये हैं । पुत्रादि 
साधर्नोसे सिद्ध होनेवाले उन इह- 
लोक, पितृलोक एवं देवलोक आदि- 
से जिसकी कामना निवृत्त हो गयी 
है, नित्यसिद्ध आत्माका साक्षात्कार 
करनेवाले एवं कर्मो्मे कोई प्रयोजन 
न देखनेवाले उस ब्ल्मवेत्ताकी 
कर्मोमें कैसे प्रबृत्ति हो सकती 
है! जिसने गृहस्थाश्रम खीकार 
कर लिया है उसे भी, जब ज्ञानक 


“९५ तैत्तिरीयोपनिषद्‌ [ वल्ली १. 
'परिषाकादिरक्तय कमॅसु क्‍ प्राप्ति होती द्दे और ज्ञानके परिपाक- 
जनमपड्यतः कर्मम्यो निदृत्ति- | से ७५06 करनी या ४ गो; 
| जिष्यन्वा अरे- | ऋ । अपना कोई प्रयोजन न देखकर 
रेव स्यात्‌ । “ न्रजिष्यन्वा अरे- | उनसे निवृत्ति ही होगी । इस विषयमे 
ऽहमसात्यानादांख” (६० उ० | ८ अरी मैत्रेयि ! अब मैं इस स्थानसे 
४॥ ५ । २ ) इत्येबमादिश्चुति- | सन्यास करना चाहता हूँ? इत्यादि 
लिङ्गदशनात्‌ | श्रुतिरूप लिंग भी देखा जाता है । 


पूर्व०-किन्तु कर्मके प्रति श्रुतिका 
अधिक प्रयत्न देखनेसे तो यह बात 
ठीक नहीं जान पड़ती !-अग्निददोत्रादि 
कर्मके प्रति श्रुतिका विशेष प्रयत्न है; 
कर्मानुछ्ठानमें आयास भी अधिक है; 
क्योंकि अझ्निद्दोत्रादि कर्म अनेक 
साधनोंसे सिद्ध होनेवाले हैं । अन्य 
आश्रमोंके कर्म तप और ब्रह्मचर्यादि 
तो गृहस्थाश्रममें भी उन्हींके समान 
कर्तव्य तथा अल्पसाधनकी अपेक्षा- 
कले हैं; अतः अन्य आश्रमियाँके 
साय गृहृस्थाश्रमको समान-सा 
मानना तो उचित नहीं है ? 


कम प्रति श्रुतेयल्लाधिक्यद- 
आंनादयुक्तमिति चेद्निहोत्रादि- 
कर्मे प्रति श्रुतेरधिको यत्नो 
महां कमेण्यायासो5नेकसाध- 
नसाध्यत्वाद भ्रिहोत्रादीनाम्‌ । 
नपोन्नह्मचर्यादीनां चेतराश्रम- 
कर्मणां गाहस्थ्येऽपि समानत्वाद- 
स्पसानापेक्षत्वाश्चेतरेषां न 
युक्तस्तुर्यवड्विकल्ष आश्रमिभि- 
स्तस्येति चेत्‌ । 


[सिद्धान्ती -नहीं, क्योंकि उनपर 
जन्मान्तरका अनुग्रह होता है। 
यदुक्त कमणि श्रुतेरधिको | तुमने जो कहा कि ककर्मफ 

श्रुतिका विशेष प्रयत्न है? इत्यादि, 
यल इत्प्रादि नासो दोषः सो यह कोई दोष नहीं है; .कयोकि 


न; जन्मान्तरकृतानुग्रहात्‌ । | 
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यतो जम्मान्तरक्ृतमप्यग्निहोत्रा- 


दिलक्षणं कमे ब्रह्मचर्यादिलक्षणं 
चालुग्राहकं भवति विद्योत्पत्ति 
ग्रति । येन जन्मने विरक्ता 
इञ्यन्ते केचित्‌ । केचित्तु कमेसु 
अत्ता अक्रिक्ता विद्याविद्रे- 
षिणः । तसाञ्जन्मान्तरकृत- 
संस्कारेभ्मो विरक्तानामाश्रमा- 
न्तरष्रतिपत्तिरेवेष्यते । 

कर्मफलबाहुल्याच; पुत्रख- 
कमंविध शुवेः गेत्रह्मवचेसादिलश्व- 
अयासप्रयोजनस णस्य कमफलस्या- 
संख्येयत्वात्‌, तत्प्रति च पुरु- 
बाण कामबाहुल्यात्तदर्थः श्रुते- 
रप्रिको यल्लः कमंसपपथते। 
आशिषां. बाहुल्यदशनादिदं मे 
स्यादिदं मे स्यादिति । 

. उपायत्वाच्च) उपायभूतानि 
हि कर्माणि विद्यां प्रतीत्यवो- 
चाम । उपाथेऽधिको यन्नः 


कतेव्यो नोपेये । 


जन्मान्तरमें किया हुआ भी अश्ने- 
होत्रादि तथा ब्रह्मचर्यादिरूप कर्म 
ज्ञानकी उतत्तिमें उपयोगी होता है, 
जिससे कि कोई लोग तो जन्मसे ही 
विरक्त देखे जाते हैं और कोई कर्ममें 
तत्पर, वैराग्यशून्य एवं ज्ञानके 
विरोधी दीख पड़ते है । अतः 
जन्मान्तरके संस्कारोके कारण जो 
विरक्त हैं उन्हें तो | गृहस्थाश्रमसे 
भिन्न ] अन्य आश्रमोंको स्वीकार 
करना ही इष्ट होता है | 


कर्मफलोंकी अधिकता होनेके. 
कारण भी | श्रुतिमें उनका 
विशेष विस्तार है ] । पुत्र, खर्ग एबं 
ब्रह्मतेज आदि कर्मफल असंख्येय 
होनेके कारण और उनके छिये 
पुरुषांकी कामनाओंकी अधिकता 
दोनेसे भी कर्मोके प्रति श्रुतिका 
अधिक यत्न होना उचित ही है; 
क्योकि "मुझे यह मिले, मुझे यह 
मिले! इस प्रकार कामनाओँकी 
बहुलता भी देखी ही जाती है। 

उपायरूप द्दोनेके कारण भी 
[ श्रुतिका उनमें विशेष प्रयत्न है }। 
कर्म ज्ञानोपत्तिमें उपायरूप हैं हसा 
दम पहले कह चुके हैं; तथा प्रयत्नः 
उपायमें ही अधिक करना चाहिये, 


उपेयमें नहीं | 


९२ 
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` कमेनिमित्तत्वाद्विय्याया यत्ना- 
न्तरानर्थक्यमिति चेत्कमभ्य एव 
पूर्वोपचितदुरित प्रतिबन्धक्षय देव 
विद्योत्पद्यते चेत्कमॅभ्यः एथगुप- 
निषच्छूवणादियत्लो$नर्थक इति 
चेत्‌ । 


न; नियमाभावात्‌ । न हि 


प्रतिबन्धक्षयादेव विद्योत्पद्यते न 
त्वीश्वरप्रसादतपोष्याना्यनुष्ठा- 
नादिति नियमोऽस्ति। अहिंसा- 
ब्रह्मचर्यादीनां च विद्यां प्रत्युप- 
कारकत्वात्साक्षादेव च कारणत्वा- 
च्छूवणमनननिदिष्यासनानाम्‌ । 
अतः सिद्धान्याश्रमान्तराणि 
सर्वेषां चाधिकारो विद्यायां परं 
च श्रेयः केवलाया विद्याया 
एवैति सिद्धम्‌ । 


पूर्व ०-ज्ञान कर्मके निमित्तसे होने- 
वाला है, इसलिये भी अन्य प्रयत्नकी 
निरर्थकता सिद्ध होती है। यदि कर्मों- 
के द्वारा ही पूत्रसञ्चित पापरूप प्रति- 
बन्धका क्षय होनेपर ज्ञानकी उत्पत्ति: 
होती है तो कर्मोंते भिन्न उपनिषच्छुव- 
णादिविषयक प्रयत्न व्यर्थ ही है- 
ऐसा मानें तो ? 


सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि ऐसा 
कोई नियम नहीं है-“ज्ञानकी उत्पत्ति 
प्रतिबन्धके क्षयसे द्वी द्वोती है, 
$श्वरकृपा, तप एवं ' ध्यानादिके 
अनुष्ठानंसे नहीं हो संकती, ऐसा 
कोई नियम नहीं है; क्योंकि अहिंसा 
एवं ब्रह्मचर्यादि भी. ज्ञानोथत्तिमें 
उपथोगी हैँ तथा श्रवण, भनन और 
निदिध्यासनादिं तो उसके साक्षात्‌ 
कारण ही हैं | अतः अन्य आश्रर्मो- 
का होना सिद्ध ही है तथा ज्ञानमें 
सभी आश्रमियोंका अधिकार है.) 
इससे यह सिद्ध हुआ. कि परमश्रेयकी 
प्रापि केवळ ज्ञानसे ही हो सकती हैं। 


` इति झीक्षावदल्यामेकादशो ऽनुवाकः ॥ ११ १ 


es 5 


दादश अनुवाक 


अतातावद्यात्राप्ल पसगशम- पृवंकधित विद्याकी प्राप्तिके 
प्रतिबन्धोंकी शान्तिके लिये शान्ति- 
नाथे शान्तिं पठति-- पाठ किया जाता है--- 


झां नो मित्रः झां वरुणः । रां नो भवत्वर्यमा । 
झा न इन्द्रो ब्रृहस्पतिः। शां नो विष्णुरुरुक्रमः । नमो 
ह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्मासि । त्वामेव 
प्रत्यक्ष ब्रह्मावादिषम्‌ । ऋतमवादिषम्‌ । सत्यमवादिषम्‌ । 
तन्मामावीत्‌ | तद्वक्तारमावीत्‌। आवीन्माम्‌। आवीढक्तारम्‌॥ 
ॐ शान्तिः | शान्तिः !! शान्तिः !!! ॥ १ ॥ 
मित्र ( सूर्यदेव ) हमारे लिये सुखकर हो । वरुण हमारे लिये 
सुखावह हो । अयमा हमारे लिये सुखप्रद हो । इन्द्र तथा बृहस्पति हमारे 
लिये झान्तिदायक हों | तथा जिसका पादविक्षेप बहुत बिस्तृत है वह 
बिष्णु हमारे लिये पुखदायक हो । ब्रह्म [ रूप वायु ] को नमस्कार है । 
हे कयो ! तुम्हें नमस्कार है । तुम ही प्रत्यक्ष ब्रह्म हो । तुम्हींको हमने 
प्रत्यक्ष ब्रह्म कहा है | तुम्हींको ऋत कहा है । तुम्हींको सत्य कहा है। 
अतः तुमने मेरी रक्षा की है तथा ब्रह्मका निरूपण करनेवाले आचार्यकी 
भी रक्षा की है । मेरी रक्षा की है ओर वक्ताकी भी रक्षा की है । त्रिविध 
त्तापकी शान्ति हो ॥ १ ॥ | 
व्याख्यातमेतत्पूवम्‌ ॥ १ ॥ | इसकी व्याख्या पहले की जा 
चुकी है ॥ १ ॥ | 
इति शीक्षाबल्स्यां द्वादशोऽनुवाकः ॥ १२ ॥ 
' इतिः ्रीमत्परमहंसपरिर जकाचायंगोविन्दभग्वत्पू ज्यपादरिष्य- 
` ` श्रीमच्छङ्करमातरतः कृतौ तैत्तिरीयोपनिषद्धाष्ये 
ER शीक्षाजल्छी समाप्ता ॥ 


नली 


प्रथम अनुवाक 


ब्रझावन्द्रवह्वीका शान्तिपाठ 


अतीतविद्याग्राप्त्युपसग प्रश | पू्कथित विद्याकी प्रापतिके 
Re ५ । प्रतिबन्धोंकी शान्तिके छियें शान्ति- 

मनाथो शान्तिः पठिता । इंदाना | पाठ कर दिया गया। अनं आगे ' 
कही जानेवाळी विद्याकी प्राष्तिके 
प्रतिब्रन्धोकी शान्तिके लिये शॉन्ति- 


सर्गोपशमनार्था शान्तिः पठ्यते- | पाठ किया जाता है-- 


तु वक्ष्यमाणन्रह्मविद्याप्राप्त्युप- 


३० सह नाववतु । सह नो भुनक्तु । सह वीयं करवावहै । 
तेजस्वि नावधीतमस्तु मा विद्विषावहै । 


ॐ शान्तिः ! श्ञान्तिः !! शान्ति) !!! 


| वह परमात्मा ] हम [ आचार्य और शिष्य } दोनोंकी साथ-साथ 
रक्षा करे, इम दोर्नोका साथ-साथ पालन करे, हम. साथ-साथ वीर्यलाभ 
करें, हमारा अध्ययन किया हुआ तेजखी हो और हम परस्पर द्वेष न 
“कएँ । तीनों प्रकारके प्रतिबन्धोंकी शान्ति हो । 


अङ्कु १] शाङ्कर भाष्या २५. 
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सह नाववतु-नो शिष्याचायों |... “सह नाववतु'-[ वह जहा ] हम 
सहैवावतु रक्षतु । सह नौ भुनक्त | आचार्य और शिष्य दोनोंकी साथ- 


गज वीं वि साथ ही रक्षा करे और हमारा साय- 
भोजयतु । सह वीयं विद्यादि- 
FO साथ भरण अर्थात्‌ पालन करे | हम 


निमित्त सामर्थ्ये करवावहै निवत | साथ-साथ बीर्य यानी विद्याजनित 
यावहै । तेजखिनावावयोस्तेज- | सामर्थ्य सम्पादन करें; हम दोनों 

र मा ९ | तेजखियोंका अध्ययन किया हुआ 
खिनोरघीतं स्वधीतमस्तु, अर्थः ते अस्वी--सम्यक्‌ ग्रकारसे अध्ययन 
ज्ञानयोग्यमस्त्वित्यथ १ । मा | किया हुआ अर्थात्‌ अर्थ-ज्ञानके योग्य 


विद्विषावहै; विद्याग्रहणनिमिच्द | हो तथा हम विद्वेष न करें । विद्या 
त ५ | ग्रहणके कारण शिष्य अथवा 
शिष्यखाचायस्य वा | RE ie लई 
दन्यायाद्विदेषः प्राप्ततच्छमनाय | द्वेष हो सकता है; उसकी शान्तिके. 
इयमाशीमी विद्विषावहा इति । | जयि “मा विद्विषावहै! ऐसी कामना 
सेवेतरेतरं विद्देषमापद्यावहे । 


की गयी है । तात्पर्य यह है किः 
| हम एक दूसरेसे विद्वंषको प्राप्त न हों ।. 
शान्तिः शान्तिः शान्तिरिति 

त्रिवेचनसुक्तार्थभ्‌ । वक्ष्यमाण 


“शान्तिः शान्तिः शान्तिः इस: 
प्रकार तीन बार “शान्ति! शब्द 
उच्चारण करनेका प्रयोजन पहले कहा 
जा चुका है | यह शान्तिपाठ आगे 
कही जानेवाली विद्याके विष्नोकी 
शान्तिके लिये है। इसके द्वारा 
निर्विनतापूर्वक आत्मविद्याकी प्राधि-. 
की कामना की गयी है; क्योंकि वही! 
परम श्रेयका भी मूळ कारण है.॥, 


विद्यात्रिन्नप्रशमनाथां चेयं 
शान्तिः । अविध्नेनात्मविद्या- 


राप्तिराशास्यते तन्मूलं हि परं 
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. ,संहितादिविषयाणि कर्ममि- 


कर्मसे अविरुद्ध संहितादि विषयक 


रविरुद्धान्युपासना- उपासनाओंका पहले वर्णन क्रिया 


न्युक्तानि । अनन्तरं 
चान्तःसोपाधिकात्मदशनमुक्त 
च्याहृतिद्वारेश खाराज्यफलम्‌ । 
न चेतावताशेषतः संसारबीज- 
स्थोपमदेनमस्तीत्यतो5शेषोपद्रव- 
बीजस्याज्ञानस्य निवृच्यर्थं विधूत- 
सर्वोपाधि विशेषात्मदशनार्थमिद- 
मारभ्यते त्रह्मविदाप्नोति पर- 
मित्यादि । | 
प्रयोजनं चास्या ब्रह्मविद्याया 
अविद्यानिवृत्ति्तत आत्यन्तिकः 
संसाराभावः । वक्ष्यति च- 
“विद्वान्न विभेति कुतश्चन’ 
{ ते० उ० २।९। १ ) इति । 
संसारनिमित्ते च सत्यभयं 
प्रतिष्ठां च विन्दत इत्यनुपपन्नम्‌, 
कृताकृते पुण्यपापे न तपत इति 
च । अतोऽवगम्यतेऽस्माङिज्ञाना- 
स्सरवात्मत्रह्मविषयादास्यन्तिक 
संसाराभाव इति । 


गया । उसके पश्चात्‌ व्याहतियोंके 
द्वारा खाराज्यहप फल देनेवाला 
हृदयस्थित सोपाधिक आत्मदशॉन 
कहा गया । किन्तु इतनेद्दीसे संसार- 
के बीजका पूर्णतया नाश नहीं हो 
जाता। अतः सम्पूर्ण उपद्रवोके 
बीजभूत अज्ञानकी निवृत्तिके निमित्त 
इस सर्वोपाधिरूप विशेषसे र्वित 
आत्माका साक्षात्कार छरानेके लिये 
अब 'ब्रह्मविदाभोति परम्‌? इत्यादि 
मन्त्र आरम्भ किया जाता है | 


इस ब्रह्मविद्याका प्रयोजन अत्रिद्या- 
की निवृत्ति है; उससे संसारका 
आत्यन्तिक अभाव होता है । यह्वी 
बात “नन्रहमत्रेत्ता किसीसे नहीं डरता? 
इत्यादि वाक्यसे श्रुति आगे कहेगी 
भी । संसारके निमित्त [ अज्ञान ] 
के रहते हुए “पुरुष अभय स्थितिको 
ग्राप्त कर लेता है; तथा उसे कृत 
और अकृत अर्थात्‌ पुण्य और पाप 
ताप नहीं पहुँचाते? ऐसा मानना 
सवथा अयुक्त है । इससे जाना 
जाता है कि इस सर्वात्मक न्रह्म- 
विषयक विज्ञानले ही संसारका 
आत्यन्तिक अभाव होता हे । 


अनु” १ ] 


शाङ्रभाष्यार्थ 
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` स्वयमेव च प्रयोजनमाह 
ब्रह्मविदामोति परमित्यादावेव 
सम्बन्धप्रयोजनज्ञापनार्थम्‌ । नि- 
जञीतयोहि सम्बन्धप्रयोजनयो- 
विंद्याश्रवणग्रहणधारणाम्यासारथं 
प्रचतेते । श्रवणादिपू्वक हि 
विद्याफलम्‌ “श्रोतव्यो मन्तव्यो 
निदिष्यासितव्यः” ( बृ० उ० 
२।४।५) इत्यादिश्रत्यम्त- 
रेभ्यः । 


इस प्रकरणके सम्बन्ध और 
प्रयोजनका ज्ञान करानेके लिये 
श्रुतिने खयं ही 'जरह्मविदाभोति परम्‌? 
इत्यादि वाक्यसे आरम्भमें ही इसका 
प्रयोजन बतळा दिया है; क्योंकि 
सम्बन्ध और प्रयोजनोंका ज्ञान हो 
जानेपर ही पुरुष त्रिद्याके श्रवण, 
ग्रहण, धारण और अम्यासके लिये 
प्रवृत्त हुआ करता है । “श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः?? इत्यादि 
दूसरी श्रुतिर्यासे यह मी निश्चय 
होता ही है कि विद्याका फल 
श्रवणादिपूर्वक होता है । 


ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ । तदेषाभ्युक्ता सत्यं ज्ञान- 


मनन्तं ब्रह्म । यो वेद निहितं शुहायां परमे व्योमन्‌ । 
सोऽदमुते सवोन्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चितेति । 
तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः। आकाशाद्वायुः । 
वायोरञ्निः । अग्नेरापः । अदूभ्यः पृथिवी । पृथिव्या 
ओषधयः । आओषधीभ्योऽन्नम्‌। अन्नात्पुरषः। स वा एष 
पुरुषोऽन्नरसमयः । तस्येदमेव शिरः । अयं दक्षिणः पक्षः । 
अयमुत्तरः पक्षः । अयमात्मा । इदं पुच्छ प्रतिष्ठा । 
तदप्येष शोको भबति ॥ १ ॥ 

्रह्मवेत्ता परमात्माको प्राप्त कर लेता है। उसके विषयम यह 
[ श्रुति ] कहदी गयी है--्ह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ।' जो पुरुष उसे 
बुद्धिरूप परम आकारमें निहित जानता है, वह सर्वज्ञ त्रझख्यसे एक 


साथ ही सम्पूर्ण भोगोंको प्राप्त कर लेता है। उस इस आत्मासे ह्वी 
आकाश उत्पन्न हुआ । आकाशसे वायु, वायुसे अग्नि, अग्निसे जळ, 


न्वै उ० ७-- 


९८ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


| चल्ली २ 


Ss Ss wi (2252 sain Sins wins “मळ, जप" डी ok Gan Sn. 
जलसे पृथिवी, प्रथिवीसे ओषधियाँ, ओधधियोंसे अन्न और अन्नसे पुरुष 
उत्पन्न हुआ। वह यह पुरुष अन्न एवं रसमय ही है। उसका यह [ शिर] 
ही शिर है, यह [ दक्षिण बाहु ] ही दक्षिण पक्ष है, यह [ वाम बाहु ] 
वाम पक्ष है, यह [ शरीरका मध्यभाग ] आत्मा है और यह [ नीचेका 
माग ] पुच्छ प्रतिष्ठा है । उसके विषयमें ही यह छोक है ॥ १ || 


ब्रह्मविह्रह्मेति वक्ष्यमाणलक्षणं 
बह्मविदो ब्रृहृत्तमत्वाह्ठह्म त- 
जह्मपाधिनिरूपणम. रेति विजानातीति 
ब्रह्मविदामोति परं निरतिशयं 
तदेव ब्रह्म परम्‌ । न ह्यन्यस्य 
विज्ञानादन्यस्य प्राप्तिः । स्पष्टं 
च श्रुत्यन्तरं ब्रह्मप्रापिमेव अ्रह्म- 
विदो दशयति “स यो ह वे 
तत्परमं ब्रह्म वेद ब्रह्मच भवति” 
(छ० ३० ३।२। ९) इत्यादि । 
ननु सवगतं सर्वस्यात्मभूतं 
ब्रह्म वक्ष्यति | अतो नाप्यम्‌ । 
प्रापिश्वान्यस्थान्येन परिच्छिन्नस्य 


च परिच्छिन्नेन दृष्टा । अपरि- 
च्छिन्नं सर्वात्मकं च ब्रह्मेत्यत 
परिच्छिन्नवदनात्मवच्च तस्याप्तिः 
रनुपपन्ना । 


ब्रह्मतित्‌?-ब्रह्म, जिसका लक्षण 
आगे कहा जायगा और जो 
सबसे बड़ा होनेके कारण “ब्रह्म! 
कहलाता है, उसे जो जानता है 
उसका नाम ब्रह्मवित्‌? है; वह 
ब्रझवित्‌ उस परम-नि'तिशय ब्रह्म- 
को ही 'आप्नोति’-प्राप्त कर लेता 
है; क्योंकि अन्यके विज्ञानसे किसी 
अन्यक्री प्राप्ति नहीं हुआ करती । 
“बहू, जो कि निश्चय ही उस परब्रह्म- 
को जानता है, ब्रह्म ही हो जाता 
है” यह एक दूसरी श्रुति बद्मवेत्ता- 
को स्पष्टतया ब्रह्मकी ही प्राप्ति होना 
प्रदर्शित करती है । 

यड्का-त्रस संगत और सबका 
आत्मा है- ऐसा आगे कहेंगे; इसलिये 
बह्‌ प्राप्तव्य नहीं हो सकता । प्राप्ति 
तो अन्य परेच्छिन्न पदार्थकी किसी 
अन्य परिच्छिन्न पदार्थद्वारा ही होती 
देखी गयी है । किन्तु ब्रह्म तो 
अपरिब्छिन्न और सत्रात्मक है; 
इसलिये परिच्छिन्न और अनात्म- 
पदार्थके समान उसकी प्राप्ति होनीः 
असम्भव है । FE 


अनु० १] 


शाङ्करभाष्याथे 


९९ 


नायं दोषः} कथम्‌ ? दर्श- 
नादर्शेनापेक्षत्वा्हझाण आप्त्य- 
नाप्त्योः । परमाथतो ब्रह्मरूप 
स्यापि सतोऽस्य जीवस्य भूत- 
मात्राक्तबाह्मपरिच्छिन्नान्नमया- 
द्यात्मदशिनस्तदासक्तचेतसः प्र- 
क्रतसंरूयापूरणस्यात्मनोऽञ्यव- 
हितश्थापि बाह्यसंख्येयविषया- 
सक्तचित्ततया खरूपाभाबदशेन- 
वत्परमार्थत्रह्मखरू पामावद शेन- 
लक्षणयाविद्ययान्नमयादीन्बह्या- 
ननात्मन आत्मत्वेन प्रतिपन्न- 
त्वाद्न्नमयाद्यनात्मभ्यो नान्यो- 
ऽहमस्सीत्यमिमन्यते। एवमबिद्य- 
यात्मभूतमपि ब्रह्मानासं स्यात्‌ । 


समाधान-यह कोई दोषकी 
बात नहीं है; किस प्रकार नहीं 
है ? क्योंकि ब्रह्मकी प्राति और 
अग्रा्ति तो उसके साक्षात्कार और 
असाक्षात्कारकी अपेक्षासे हैं । जिस 
प्रकार [ दशम पुरुषके छियिं ] 
प्रकृत ( दशम ) संख्याकी पूर्ति 
करनेवाला अयना-आपऋ% सर्वथा 
अव्यवहित होनेपर भी संख्या करने 
योग्य बाह्य विषर्योमें आसक्तचित्त 
रहनेके कारण वह अपने खरूपका 
अमाव देखता है उसी प्रकार पञ्च- 
भूत तन्मात्राओंसे उत्पन्न हुए बाह्य 
पच्छिन्न अन्नमय कोशादिमं आत्म- 
भाव देनेवाला यइ जीव परमार्थतः 
ब्रझस्वळूप होनेपर भी उनमें आसक्त 
हो जाता है और अपने परमार्थ 
्रसलरूपका अभाव देखनारूप 
अत्रिद्यासे अन्नमय कोश आदि बाह्य 
अनात्माओंको आत्मस्वरूपसे देखने- 
के कारण “मै अन्नमय आदि 
अनात्माआँसे भिन्न नहीं हुँ? ऐसा 
अभिमान करने लगता है । इस प्रकार 
अपना आत्मा होनेपर भी अविद्यांवश 
ब्रह्म अप्रौप्त ही है । 


क इत विषयमे यह दृष्टान्त प्रविद्ध है कि एक बार दश मनुष्य यात्रा 
कर रहे थे | रास्तेमें एक नदी पड़ी । जब उसे पार कर वे उसके दूसरे तटपर 
पहुँचे तो यह जाननेके लिये कि हममेंसे कोई बह तो नहीं गया । अपनेको गिनबै 
छग| उनमेंसे जो भी गिनना आरम्भ करता वह अपनेको छोड़कर शेष . नोको 
ही मिनता । इस प्रकार एककी कमी रहनेके कारण वे यह समझकर कि हममेखे 
एक आदमी नदीमें बह गया है खिन्न हो रहे थे । इतनेहीमें एक बुद्धिमान्‌ 


१०८ 


' तैत्तिरीयो पनिषद्‌ 


[ वी २ 


: तस्थेवमविद्ययानासत्रह्मख- 

रूपस्य प्रकृतसंख्यापूरणस्थात्म- 
नोऽविद्ययानाप्तस्य सतः केन- 
चित्सारितस्थ पुनस्तस्यैव वि- 
द्ययाप्रियेथा तथा श्रृत्युपदिष्टस्य 
स्वात्मत्रझण आत्मत्वदर््षनेन 
बिद्यया तदास्तिरुपपद्यत एव | 


ब्रक्षत्रिदामोति परमिति वाकयं 
| ॥ ८ | सूत्रभूत है। जो सम्पूर्ण बल्डीके 
उत्तरधन्याव- ष द्‌ । सवस्य | अर्थका विषय है, जिसका अक्मविदा- 
| झोति परम्‌' इस वाक्यद्वारा ज्ञातः्य- 
तरणिका बल्लयर्थ ब्रह्म- | र 

कहा ताता हवा | रूपसे सूत्रतः उल्लेख किया गया 


विदाझोति परमित्यनेन वाक्येन | 
वेद्यतया सूत्रितस्य ब्रह्मणोऽनि- | किया गया है और जो सम्पूर्ण 
सबतो | व हे 
| ज्ञन करानेमें समर्थ है-वर्णन करते 
| हुए खरूपका निश्चय करानेके लिये 


धोरितखरूपत्रिशेषस्य 
व्यावृत्तख ूपविशेषसमर्पणसम- 

९ हर 

थस्य लक्षण स्यावि शेषेण चोक्तवेद- 


नस्य ब्रह्मणो वक्ष्पमाणलक्षणस्य | 


जिस प्रकार प्रकृत ( दशम ) 
संख्याको पूर्ण करनेवाला अपना-आप 
अविद्यावश अप्राप्त रहता है और फिर 
क्िसीके द्वारा स्मरण करा दिये जाने- 
परत्रिद्याद्वारा उसकी प्रापि हो जाती 
है उसी प्रकार अविद्यावश जिसके 
ब्रह्मसरूपकी उपलब्धि नहीं होती 
उस सबके आत्मभूत श्रत्युपदि् 
ब्रझकी आत्मदशनरूप विद्याके द्वारा 


प्राप्ति होनी उचित ही है । 


'्त्रिदाप्नोति परम्‌ यह वाक्य 


है, उस ब्रह्मके ऐसे लक्षणका- 
जिसके विशेष रूपका निश्चय नहीं 


वस्तुओंसे व्याबृत्त खहूपत्रिशेषका 
तथा जिसके ज्ञानका सामान्यरूपे 


वर्णन कर दिया गया है उस आगे 
कहे जानेवाले लक्षणोंसे युक्त ब्रह्मको 


पुरुष उधर आ निकला | उसने सब वृत्तान्त जानकर उन्हें एक लाइनमे खड़ा 
किया ओर हाथमें डंडा लेकर एक, दो; तीन-इस प्रकार गिनते हुए हर 
एकके एक-एक डंडा लगाकर उन्हें दश दोनेका निश्चय करा दिया और 
यह भी दिखला दिया कि वह दावा पुरुष स्वयं शिननेवाळा ही था जो 
दूसरोमे आसक्तचित्त रहनेके कारण अपनेको भूले हुए था । 


अनु० १] 


शाइरभाष्यार्थ 
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विशेषेण ` 


रूपेण विज्ञेयत्वाय, ब्रह्मविद्याफलं 
च॒ ब्रह्मविदो यत्परब्रह्मप्राप्ति- 


सं सारधमातीतत्रह्मखरूपत्व मेध 


सृते-तदेषास्युक्तेति । 


ज्ञानसनन्तं ब्रह्मेति ब्रह्मणो लक्ष- 
मार्थं वाक्यम्‌ । सत्यादीनि हि 
त्रीणि विशेषणाथोनि पदानि 
विशेष्यस्य ब्रह्मणः । विरोष्यं 


त्रा विवक्षितत्वाद्वे्यतया । 


बेद्यत्वेन यतो ब्रह्म प्राधान्येन 
विवक्षितं तसाहिशेष्यं विज्ञेयम्‌ । 


अतः असाद विशेषणविशेष्य- 


Pn 
सत्याद छ | विशेषण-विशेष्यमावके कारण, एक 


त्वादेव 
विभक्त्यन्तानि पदानि समाना- 
धिकरणानि । 


सत्यादि- | 


प्रत्यगत्मतयानन्य- | विशेषतः अपना अन्तरात्मा होनेसे 


अनन्यरूपसे जाननेयोग्य है? ऐसा 
प्रतिपादन करनेके लिये और यह 
दिखळानेके लिये कि-ब्रह्मते्ताको जो 


त त आहा परमात्माकी प्रामिरूप बरझवियाका 
| फल बतलाया गया है वह सत्राममाव 
| सम्पूर्ण सांसारिक धर्मोंसे अतीत 
त ९ = ७ . । ब्रह्मखरूपता ही है-और कुछ नहीं 
नन्यदित्येत्दशनायषगुदाहि- | है--'तदेषाम्युक्ताः यह ऋचा कही 
जाती है । 

तत्तसिन्नेव ब्राह्मणत्राक्यो- 
कोऽथ एषगभ्युक्ताम्नाता । सत्यं | 
| मनन्तं ब्रह्म] यह ऋचा कही गयी 
| है } “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! यड 


तत्‌-उस त्राह्मणवाक्यद्वोरः 
बतळाये इए अर्थमें ही [ सत्यं ज्ञान- 


वाक्य ब्रह्मका लक्षण करनेके लिये 
है । “सत्य! आदि तीन पद विशेष्य 
ब्रह्मके विशेषण बतलानेके लिये हैं ॥ 
वेधरूपसे विवक्षित ( बतलाये जाने- 


| को इष्ट ) होनेके कारण, मरह 
| विशेष्य है । क्योंकि ब्रह्म प्रधानता 


वेधरूपसे ( ज्ञानके विषयरूपसे ) 
विवक्षित है; इसलिये उसे विशोष्य 
सम्झना चाहिये | अतः ' -इस 


ही विमक्तिवाले “सत्य? आदि तीनों 
पद समःनाधिकरण हैं । सत्य आदि 
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निस्िमिर्विशेषणार्विशेष्यमाणं ब्रह्म 
विशेष्यान्तरेभ्यो निर्धायेते । एवं 


हि तज्ज्ञानं मवति यदन्येभ्यो | 
र | है; जेसे लोकमें “नील” त्रिशाळ और 
निर्धारितम्‌ । यथा लोके नीलं | 
| कमळका अन्य कमछोंसे प्रथग्रपसे 
| निश्चय किया जाता है ] । 

ननु विशेष्यं विशेषणान्तरं | rsp 
निविगेषण दञञ्िचरि | करनेपर ही कोई विशेष्य विशेषित 
भिचरद्विशेप्यते । | हुआ करता है; जेसे-नीला अथवा 
रक्त | 


महत्सुगन्ध्युत्पलमिति । 


'विहोऽण तत्त्वे 


यथा नील 


आक्षेप 


~ © 
योगीनि च तदा विशेषणस्याथे- 
वत्वम्‌ । न होकसिन्नेव वस्तुनि 


विशेषणान्तरायोगात्‌ । यथासा- | 


वेक आदित्य इति, तथैकमेव च 
ब्रह्मा न ब्रह्मान्तराणि येभ्यो 
विशेष्येत नीलोत्पलवत्‌ । 

नं; 
्रह्मविशेषणानां नाम्‌ । नायं दोषः; 
हल्लक्षणबंलम कृस्यात्‌ ? यस्मारल- 


शुणार्थब्रधातानि विशेषणानि न | 


लक्षणार्थत्वाद्विशेषणा- | re ह 
| नहीं है; क्योंकि ये विशेषण लक्षणके 
| लिये हैं । [ अब इस सूत्ररूप वाक्य- 
| की ही व्याख्या करते है- ] यह 


तीन विशेषर्णासे विशेषित होनेवाला 
ब्रह्म अन्य विशेष्योसे पुथम्रुपसे निश्चय 
किया जाता है । जिसका अन्य पदार्थो- 
से पृथग्रूपसे निश्चय किया गया है 
उसका इसी प्रकार ज्ञान हुआ करता 


सुगन्धित कमल [ रसा कहकर ऐसे 


यङ्का-अन्य जिशेषणोंका व्यावर्तन 


लाळ कमल । जिस समय अनेक द्रव्य 


किम -. | एक ही जातिके और अनेक विशेषणों- 
चोत्पलमिति । यदा ह्यनेकानि हिर तलना मोही ती तभी 
द्रव्याण्येकजातीयान्यनेकविशेषण- 
| हो वस्तुमे, किसी अन्य विशेषणका 


विशेषणोंकी सार्थकता होती है | एक 


सम्बन्ध न हो सकनेके कारण, 


। विशेषणकी सार्थकता नहीं होती । 


जिस प्रकार यह सूर्य एक है उसी प्रकार 
ब्रह्म भी एक ही है; उसके सिवा अन्य 
ब्रह्म हैं ही नहीं, जिनसे कि नीछ 
कमलके समान उदच्चकी विशेषता 
बतलायी जाय | 


समाधान-ऐसा कहना ठीक 


दोष नहीं हो सकता; क्यों नहीं हो 
सकता? क्योंकि ये विशेषण लक्षणार्थ- 
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विदोषणप्रधानान्येव । क; पुनले- 
क्षणलक्ष्ययोविशेषणविशेष्ययोर्वा 
विशेष इति ? उच्यते; समान- 
जातीयेभ्य एव निवतकानि 
विशेषणानि विशेष्यस्य । लक्षणं 
तु सवत एव यथाव कापर दात्रा- 
काशसिति । लक्षणाथं च वाक्य- 
मित्यवोचाम । 

सत्यादेशव्दा न परस्परं 
सत्यमित्यस्य संबध्यन्ते परार्थ- 
न्यास्यानम्‌ त्वात्‌ | विशेष्यार्था 
हि ते । अत एकको विशेषण- 
शब्दः परस्परं निरपेक्षो ब्रह्म- 
शब्देन संबध्यते सत्यं ब्रह्म 
ज्ञानं ब्रह्मानन्तं ब्रह्मति । 

सत्यमिति यद्रूपेण यन्निश्चितं 
तद्रूपं न व्यभिचरति तत्सत्यम्‌ । 


यद्रूपेण निश्चितं यत्तदूर्यं व्यभि- 


प्रधान हैं, केवळ विरेषणप्रधान ही 
नहीं हैं । किन्तु लक्षण-लक्ष्य तथा 
विशेषण-विशेष्यमें विशेषता ( अन्तर ) 
क्या है ? सो बतळते हैं--विशेषण 
तो अपने विशष्यक्का उसके स जातीय 
पदाथाँसे ही व्यावर्तत करनेवाले 
होते हैं, किन्तु लक्षण उसे समीसे 
व्यावृत्त कर देता है; जिस प्रकार 
अवकाश देनेवाला “आकाश? होता 
है --इस वाक्यमें है ।% यह हम पहले 
ही कडू चुके हैं कि यू वाक्य 
[आस्माका] लक्षण करनेके लिये है | 

सत्यादि शब्द पराथ ( दूसरेके 
लिये ) होनेके कारण परस्पर 
सम्बन्धित नहीं हैं | वे तो बिरोष्य- 
के ही व्यि हैं। अतः उनमेंसे 
प्रत्येक विशेषणशब्द परस्पर एक- 
दूसरेकी अपेक्षा न रखकर ही “सत्यं 
ब्रह्म, ज्ञानं ब्रह्म, अनन्त ब्रह्मः इस. 
प्रकार 'त्रह्म' शब्दसे सम्बन्धित है | 


` सत्यम्‌-जो पदार्थ जिस खूपसे 
निश्चय किया गया है उससे व्यभि- 
चरित न होनेके कारण वह सत्य 
कहलाता है । जो पदार्थ जिस रूपसे. 
निश्चित किया गया है उस रूपसे 


$# इस बाक्यमें “अवकाश देनेवाला? यह पद उसके सजातीय अन्य 
महाभूतोसे' तथा विजातीय आत्मा आदिसे मी व्यावृत्त कर देता है । 
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चरदबृतमित्युच्यते । अतो वि- 
कारोऽनृतम्‌ । “वाचारम्भणं 


विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌” ( छा०उ० ६।१।४)' 


रानिवर्तेयति । 


अत; कारणत्वं प्राप ब्रह्मणः । 


शानमित्यस्य कारणस्य च कार- 
कत्वं वस्तुत्वान्मृद्- | 
ज्ञानकळेत्वामाव- दचिद्रपता च ग्रा- | 


तात्पर्यम्‌, 


निरूपषं च पात 


र शी श 
न तु ज्ञानकत ब्रह्मविशेषण- 


कतृत्वैन हि विक्रियमाणं कथं 
त्यं भवेदनन्तं च। यद्धि न 


व्यभिचरित द्दोनेपर वह मिथ्या: कहा 
जाता है। इसलिये विकार मिथ्या 
है | “विकार केवल वाणीसें आरस्भ 


। दोनेवाळा और नाममात्र है, बस, 
| मृत्तिका ही सत्य है” इस प्रकार 
एवं सदेव सत्यमित्यवधारणात्‌ । | "१1 किया जानेकै कारण सत्‌ 

| ही सत्य है! अत: “सत्यं ` ब्रह्म’ 
अतः सत्यं ब्रह्मेति ब्रह्म विका- 
| निवृत्त करता है । 


यह वाक्य ब्रह्मको बिकारमात्रसे 


इससे ब्रह्मका कारणत्व प्राप्त 


| होता है और वस्तुरूप डैनेसे 
| कारणमें कारकत्व रहा करता है } 


अतः मृत्तिकाके समान उसकी जड- 
रूपताका प्रसङ्ग उपस्थित हो जाता 


इद्मुच्यते | है । इसीसे 'ज्ञानं ब्रह्म’ ऐसा कहा 


ज्ञानं ब्रह्मेति । ज्ञान ज्ञप्षिघ- 


बोधः, मावसाधनो ज्ञानशब्दो | ह (स्य' 
| साथ ब्रह्मका विशेषण होनेके कारण 
| उसका अर्थ 'ज्ञानकर्ता’ नहीं हो 
त्वात्सत्यानन्ताम्यां सह । न | उसका अर्थ 'जञानकतो' नही ह 
हि सत्यतानन्तता च ज्ञान- | 


कतेत्वैं सत्युपपद्यते । ज्ञान-। 


है । 'ज्ञान’ ज्ञप्ति यानी अवबोधक्ो 
कहते हैं । “ज्ञान? शब्द भाववाचक 
और “अनन्त? के 


सकता | उसका ज्ञानकर्तत्व स्वीकार 


| करनेपर आ्रह्मकी सत्यता . :और 


अनन्तता सम्मव नहीं है | ज्ञाच- 
कर्तारूपसे बिकारको प्राक्त हैनेवाछा 
होकर ब्रह्म सत्य और अनन्त कैसे 
हो सकता है? जो किसीसे: भी 
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कुत्चित्प्रविमज्यते तइनन्तम्‌ । 
ज्ञानकतेत्वे च ज्ञेयज्ञानास्यां 
प्रविमक्तमित्यनन्तता न स्यात्‌ । 
“चत्र नान्यद्विजानाति स भूमा 
अथ यत्रान्यद्विजानाति तद्ल्पम'” 


( छा०उ०७।२४। १ ) इति 
श्रुत्यन्तरात्‌ । 


नान्यड्विजानातीति विशेष- 
प्रतिषेधादात्मानं विजानातीति 
चेन्नः सूमरुक्षणविधिपरत्वाङठा- 
क्यस्य । यत्र नान्यत्पञ्यतीत्यादि 
भूम्नो ठक्षणविधिपरं वाक्यम्‌ । 
यथा प्रसिद्धमेबान्योऽन्यत्पञ्य- 
तीत्येतदुपादाय यत्र तन्नास्ति 
स भूमेति भूमखरूपं तत्र ज्ञाप्य- 
बे । अन्यग्रहणस्य प्राप्तप्रतिषेधार्थ- 


त्वान्न खात्मनि क्रियार्तित्वपरं 


विभक्त नहीं होता बड़ी अनन्त हो 
सकता है | ज्ञानकर्ता द्वोनेपर तो 
वह ज्ञेय और ज्ञानसे विभक्त होगा; 
इसलिये उसकी अनन्तता सिद्ध नहीं 
हो सकेगी । “जहाँ किसी दूसरेको 
नहीं जानता वह भूमा है और जहाँ 
किसी दूसरेको जानता है वह अल्प 
है?” इस एक दूसरी श्रृतिसे यही' 
सिद्ध होता है । 

इस श्रुतिमें “दूसरेकी नहीं 
जानता’ इस प्रकार विशेषका 
प्रतिषेध होनेके कारण वह म्यं 
अपनेको ही जानता है-ऐसी यदि 
कोई शङ्का करे तो ठीक नहीं; 
क्योंकि यह वाक्य भूमाके लक्षणका 
विधान करनेमें प्रवृत्त है । 'यत्र 
नान्यत्पर्श्यातेः इत्यादि वाक्य भूमाकेः 
छक्षणक्जा विधान करनेमें तसर है | 
अन्य अन्यको देखता है-इस लोक- 
प्रसिद्ध वस्तुस्थितिको स्वीकार कर 
“जहाँ ऐसा नहीं है बह मूमा है?-इस 
प्रकार उसके द्वारा मूमाके खरूपका 
बोध कराया जाता है। “अन्यः 
शब्दका ग्रहण तो यथाप्राप्त दैतका 
प्रतिषेध करनेके लिये है; अत; पह 
वाक्य अपनेमें क्रियाका अस्तित्व 
प्रतिपादन करनेके लिये नहीं है । 
और खात्मामें तो भेदका अमात्र 


वाक्यम । सात्मनि च भेदा- ' दोनेके कारण उसका विज्ञान होना 
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विक्षेयः्व खीकार करनेपर तो ज्ञाताके 


नच विज्ञेयत्वे ज्ञात्रमावप्रसङ्ग:; | अभावका प्रसङ्ग उपस्थित हो जाता 


झेयस्वेनेव विनियुक्तत्वात्‌ । 


त्वेन चोमयथा मबतीति चेत्‌ ! | । 
| ज्ञाता दोनों प्रकारसे हो सक्रता है-- 


| ऐसा मानें तो ? 


न युगपदनंशत्वात्‌ । न हि 


निरवयवस्य युगपज्ज्ेयज्ञातत्वो- | 
| होनेके कारण एक साथ उभयरूप 


फ्पात्त, । आत्मन श्च घटादिव डिजञ- | नहीं हो सकता | निरवयव ब्रह्मका 


देशोऽर्थवान्‌ । तस्माउज्ञातत्वे 


सति 


त्यम्‌’ ( छा० 3० ६ 


स्तत्यानन्तशब्दाभ्यां सह विशे- 


| है; क्योंकि बह तो विज्ञेयरूपसे ही 
| विनियुक्त (प्रयुक्त) हो चुका है । 
एक एवात्मा ज्ञेयत्वेन ज्ञाद | 


[ अब उसे ज्ञाता कैसे माना जाय १ ] 


गङ्का-एक ही आत्मा ज्ञेय और 


समाघान-नहीं, वह अंशरहित 


सत्ते ज्ञानोपदेशानथक्यम्‌ । न | एक साथ ज्ञेय और ज्ञाता होना 
| सम्भव नहीं है । इसके सिवा यदि 


हि घटादिवस्प्रसिद्धस्य ज्ञानोप- | आत्मा घटादिके समान विज्ञेय हो 


| तो ज्ञानके उपदेशकी व्यर्थता हो 
| जायगी । जो वस्तु घटादिके समान 


आनन्त्यानुपर्पात्तः । | प्रसिद्ध है उसके ज्ञानका उपदेश 


० € 
सन्मात्रस्वं चानुपपन्नं ज्ञान-| `" हीं हो सकता। अत 
उसका ज्ञातृत्व माननेपर उसको 


कर्तत्वादिविशेषवर्वे सति । स- | अनन्तता नहीं रह सकती । ज्ञान- 
| | कर्तृत्वादि विशेषसे युक्त होनेपर 
न्मात्रस्वं च सत्यत्वम्‌) “तत्स- | 
। ८। १६ ) न है । और ''वह सत्य है?? इस एक 
कि | अन्य श्रुतिसे उसका सत्यरूप होना 
इति शुत्यन्तरात्‌ । तसा. | हो सन्मात्रल है । अतः “सत्य” और 


| “अनन्त? दाब्दोंके साथ विशेषण- 


उसका सन्मात्रत्व भी सम्भव नहीं 


अनु० १] 
पणत्वेन ज्ञानशब्दस्य प्रयोगा- 


द्वावसाधनो ज्ञानशब्दः । ज्ञानं 


० ३० 


त्ति कतृत्वादिकारकनिवृत्त्यथे 
खुदादिबदचिद्रपतानिवृत्य्थ च 
प्रयुज्यते । 

ज्ञानं ब्रह्म तिवचनाप्राप्तपन्त- 
अनन्तमित्य व्स्‌ । लोकिकस्य 
निरुक्त ज्ञानस्यान्तवत्वदर्श- 
नात्‌ । अतस्तब्निव्वस्य्थ गाह-- 
अनन्तमिति । 

संत्यादीनामनू गादि धर्म निवृत्ति- 
नझणः शून्यार्थ- प्रत्वा द्विशेष्यस्य 
त्वाशङ्कयते ब्रह्मण उत्पलादि- 
वदप्रसिद्धत्वात्‌ “मृगतृष्णाम्भसि 
स्थातः खपुष्पकृतशेखरः । 
एप वन्ध्यासुतो याति शशश्ृङ्क- 
धनुर्धरः”  इतिवरच्छून्याथतैव 
प्रा्ा सत्यादिवाक्यस्येति चेत्‌ ? 

न; लक्षणार्थत्वात्‌ । विशे 


4 © 
षृण्त्वेऽपि सत्यादीनां लक्षणाथ-: 


शाङ्करभाष्यार्थ 


१०७ 
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रूपसे 'ज्ञानः शब्दका प्रयोग किया 
जानेके कारण वह भाववाचक है । 
अत; “ज्ञानं ब्रह्म' इस विशेषणका उसके 
अतृत्वादि कारकोंकी निवृत्तिके लिये 
तथा मृत्तिका आदिके समान उसकी 
जडरूपताकी निदृत्तिक्रे लिये प्रयोग 
किया जाता है | 


ज्ञान ब्रह्म? ऐसा कहनेसे ब्रह्मका 
अन्तवत्त प्राप्त होता है; क्योंकि 
लौकिक ज्ञान अन्तवान्‌ ही देखा 
गया है। अतः उसकी निवृत्ति- 
के लिये “अवन्तमः ऐसा कहा 


हे | 


शङ्का-सत्यादि शब्द तो 
अनृतादि धर्मोकी निवृत्तिके लिये हैं 
और उनका विशेष्य ब्रह्म कमळ 
आदिके समान प्रसिद्ध नहीं है; अत: 
''युगतृष्णाके जळमें खान करके 
शिरपर आकाशकुसुमका मुकुट 
धारण किये तथा हाथमें शशश्वज्ञकां 
धनुष लिये यह बन्ध्याका पुत्र जा 
रहा है” इस उक्तिके समान इस 
“सत्यं ज्ञानम? इत्यादि . वावयकी 
शून्यार्थठा ही ग्रा होती है | 


he 


समाधान-नहीं, क्योकि बे 
[ सत्यादि ] लक्षण करनेके लिये हैं | 
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ग्राघान्यमित्यवोचाम । शून्ये हि | सत्यादि शब्द विशेषण होनेपर भी 
मा | उनका प्रधान प्रयोजन छक्षणके लिये 
ढकष्येऽनथक लक्षणवचनं लक्षणा- का लकर 
थते ~ हुँ क्न 

थत्वान्मन्यामहे न शन्यारथतेति। | चुके है । यदि लक्ष्य शून्य हो तब 
तो उसका लक्षण बतलाना भी व्यर्थ 

विशेषणार्थत्वेऽपि च सत्यादीनां | ही होगा । अतः लक्षणार्थं होनेके 


खार्थापरित्याग एव । 
न्यार्थत्वे हि 
शब्दानां विशेष्यनियन्तत्वानुप- 
प्तिः । सत्याधर्थेरथबच्वे तु 
तद्विपरीतधमवद्भथो विशेष्येभ्यो 
्रह्मणो विशेष्यस्य नियन्तृत्वमुप- 


पद्यते त्रह्मशम्दोऽपि खार्थेनार्थ- 


सत्यादि- 


वानेव । तत्रानन्तशब्दो5न्तवत्व- 
प्रविषेधड्डारेण विशेषणम्‌ । सत्य- 
ज्ञानशब्दौ तु स्ार्थसमर्पणेनेव 


विशेषणे भवतः । 


“तसादा एतसादात्मनः'इति 


ब्रह्मण्येवात्मशब्दप्रयोगादे दितु- 


कारण उनकी झान्यार्थता नहीं है- 
ऐसा हम मानते हैं । विशेषणके, 
लिये होनेपर भी सत्यादि राब्दके 
अपने अर्थका त्याग तो होता ही 
नहीं है । यदि सत्यादि शब्दोंकी 
शून्यार्थता हो तो वे अपने विशष्यके 
नियन्ता हैँ--ऐसा नहीं माना जा 
सक्ता । सत्यादि अर्थासे अर्थवान्‌ 
होनेपर ही उनके द्वारा अपनेसे विपरीत 
धर्मवाले विशेष्योंसे अपने विशेष्य ब्रह्म- 
का नियन्तृत्व बन सकता है । “ब्रहम? 
शब्द भी अपने अर्थसे अर्थवान्‌ ही 
है । उन [ सत्यादि तीन शब्दों ] में 
“अनन्त” शब्द उसके अन्तवत्त्वका 
प्रतिषेध करनेके द्वारा उसका विदोषण 
होता है तया 'सत्य और “ज्ञान? 
शाब्द तो अपने अर्थोके समर्पणद्वारा 
ही उसके विशेषण होते हैं | 
यङ्का-“'उस इस आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ” इस श्रुतिमें “आत्मा? 
शब्दका प्रयोग ब्रह्मके ह्वी लिये 


अलुं० १ | 


शाइरभाष्यार्थ 
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रात्मेव बरह्म । “'एतमानन्दमयमा- 
्मानश्चुपसंक्रामति” ( तै० उ० 
२।८।५) इति चात्मतां दर्शयति। 
तेत्मरवेशाच; “तत्सृष्ट्रा तदेवानु- 
प्राविशत्‌” (ते०३०२।६।१) 
इति च तस्येव जीवरूपेण शरीर- 
प्रवेश दशयति । अतो वेदितुः 
स्वरूप ब्रह्म । 

एवं तर्यात्मत्वज्ज्ञानक्ते- 


त्वम्‌ । आत्मा ज्ञातेति हि 


ग्रसिद्धम्‌ । “सोऽकामयतः’ ( तै० 
उ० २।६।१ )इति च कामिनो 
ज्ञानकतेसाज्ञञित्रक्षेत्ययुक्तम्‌ । 

अनित्यत्वभ्रसज्ठाच । यदि 
नाम जञप्िज्ञानमिति भावरूपता 
त्रक्मणस्तथाप्यनित्यत्व॑ प्रसज्येत 
पारतन्त्र्यं च । धात्वर्थानां 


कारकापेक्षत्वात्‌ । -ज्ञानं च 


किया जानेके कारण ब्रह्म 
जाननेवालेका आत्मा ही है । “इस 
आनन्दमय आत्माको प्राप्त हो जाता 
है? इस वाक्यसे श्रुति उसकी 
आत्मता दिखलाती है तथा उसके. 
प्रवेश करनेसे भी [ उसका आतमत्व 
सिद्ध होता है ] । “उसे रचकर वह 
उसीमें प्रविष्ट हो गया”? ऐसा कहकर 
श्रुति उसीका जीवरूपसे शरीरम 
प्रवेश होना दिखलाती है । अतः 
ब्रझ जाननेवालेका खरूप ही है । 

इस प्रकार आत्मा होनेसे तो 
उसे ज्ञानका कर्तृत्व सिद्व होता है । 
“आत्मा ज्ञाता है? यह बात तो 
प्रतिद्ध ही है | “उसने कामना की?” 
इस श्रृतिसे कामना करनेवालेके 
ज्ञानकर्तत्वकी सिद्धि होती है । अतः 
ब्रह्मका ज्ञानकर्तृत्व निश्चित होनेके 
कारण 'अह्म ज्ञ्तिमात्र है? ऐसा कहना 
अनुचित है । 

इसके सिवा ऐसा माननेसे 
अनित्यत्वका प्रसङ्ग भी उपस्थित 
होता है । यदि “ज्ञान ज्ञत्तिको कहते 
हैं? इस व्युत्पत्तिके अनुसार ब्रह्मकी 
भावरूपता मानी जाय तो भी 
उसके अनित्यत्व और पारतन्त्र्यका 
प्रसङ्ग उपस्थित हो जाता है; क्योंकि 
घातुओंके अर्थ कारकोंकी अपेक्षावाळे 
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थात्वर्थोऽतोऽस्यानित्यत्वं पर- 


तन्त्रता च । 
न, खरूपाव्यतिरेकेण कार्य 


त्वोपचारात्‌ । आ- 
त्मनः खरूपं ज्ञप्तिन 


ततो व्यतिरिच्यतेऽतो नित्येव । 


तन्षिरसनम्‌ 


तथापि बुद्वरुपाधिङक्षणायाश्च- 
क्षुरादिद्वारे विंषयाकारेण परिणा- 
मिन्या ये शब्दाधाकारावमासाः 
त आत्मविज्ञानस्य विषयभूता 


उत्पद्यमाना एवात्मविज्ञानेन 


व्याप्ता उत्पद्यन्ते । तसादात्म- 
बिज्ञानावमासाश्च ते बिज्ञान- 
शब्दवाच्याथ धालथभूता 
आत्मन एव धमां विक्रियारूपा 
इत्यविवेकिमिः परिकरप्यन्ते । 

यत्तु ब्रह्मणो विज्ञानं तत्‌ 
सवितप्रकाशवदग्न्युष्णवच्च ब्रह्म- 
खरूपाव्यतिरिक्तं रूपमेव तत्‌; 


हुआ करते है । ज्ञान भी धातुका 
अर्थ है; अतः इसकी भी अनित्यता 
और परतन्त्रता सिद्ध होती है । 

समाधान~-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि ज्ञान ब्रझके खूपसे अभिन्न 
है, इस कारण उसका कार्ष्य केवळ 
उपचारसे है । आत्माका खरूप जो 
ज्ञष्ति है वह उससे व्यतिरिक्त 
नहीं है । अत; वह ( ज्ञप्ति ) नित्या 
ही है । तथापि चक्षु आदिके द्वारा 
विषयरूपमें परिणत होनेवाली 
उपाविरूप बुद्विकी जो रान्दादिरूप 
प्रतीतियाँ हैं वे आत्मत्रिज्ञानकी 
विषयभूत होकर उत्पन्न होती हुई 
आत्मतिज्ञानसे व्याप्त ही उत्पन्न 
होती हैं [ अर्थात्‌ अपनी उत्पत्तिके 
समय उन प्रतीतियामें तो आत्म- 
भिज्ञानसे प्रकाशित होनेकी योग्यता 
रहती है और आत्मविज्ञान उन्हें 
प्रकाशित करता रहता है] । 
अतः वे धातुओंक्ी अर्थभूत 
एवं विज्ञान? इान्दवाच्य आत्म- 
बिज्ञानकी प्रतीतियाँ आत्माक ही 
विकाररूप धर्म हैं-ऐसी अविवेकिर्यो- 
द्वारा कल्पना की जाती है । 

किन्तु ब्रह्मा जो विज्ञान 
है बह सूर्यके प्रकाश तथा अग्निकी 
उष्णताके समान ब्रह्मके खरूपसे 
भिन्न नहीं-है, बल्कि उसका स्वरूप 


अलु० १ ] 
न तत्कारणन्तरसव्यपेक्षम्‌ । 


नित्यखरूपतात्‌ । सर्वभावानां च 
तेनाविभक्तदेशकालत्वात्‌ काला- 


सूक्ष्मत्वाच । न तस्यान्यद विज्ञेयं 


सरक्ष्मं व्यवहितं विप्रकृष्ट सूतं 


तढ्न्रह्म । 


मन्त्रव्णाच--“ अपाणिपादो | 
। चलने और ग्रहण करनेत्राला है, बिना 


जवनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षुः स [नेत्रके ही देखता है और बिना 


शृणोत्यकर्णः । स॒ वेत्ति वेद्यं न| 
च तस्यास्ति वेत्ता तमाहुरयं | मरको जानता है, उसे जाननेबाला 
पुरुष महान्तम्‌' ? ( इबे०उ० ३ | | और कोई नहीं है, उसे सवेप्रथम कक 

| पुरुष कहा गया हे ।!! इस मन्त्रवर्ण- 
१९ ) इति । “न हि विज्ञातुर्वि- | 
| विज्ञाताके ज्ञानका कभी लोप नहीं 
| होता और उससे भिन्न कोई दूसस 


भी नहीं है [जो उसे देखे ३! 


ज्ञातेविंपरिलोपो विद्यतेऽविना- 
शित्वान्न तु तद॒ह्वितीयमस्ति/” 


( बू०उ० ४।३।३० ) इत्यादि | 
श्रुतेश्च । विज्ञातस्तरूपाव्यतिरेका- | होता है । अपने विज्ञातृखरूपसे 
| अभिन्न तथा इन्द्रियोदि साधर्नाकी 


। अपेक्षासे राहत होनेके कारण ज्ञन- 


त्करणादिनिमित्तानपेश्चत्वाश्च ब्र- 
झणी ज्ञानस्तरूपत्वेऽपि नित्यत्व- 


शाङ्गरभाष्यार्थ 


ही है, उसे किसी अन्य कारणकी 
अपेक्षा नहीं है; क्योंकि वह नित्य- 
खरूप है । तथा उस ब्रहमसे सम्पूर्ण 


| भात्रपदार्थोके देश-काल अभिन्न हैं 
| ओर वह काल तथा आकाइादि 


काशादिकारणत्वाच निरतिशय- | का भी कारण एवं निरतिशय सुक्ष्म 


है; अतः ऐसी कोई सूक्ष्म, व्यवहित 
( व्यत्रधानवाळी ), विप्रकृष्ट ( दूर ) 
तथा भूत, भविष्यत्‌ या वर्तमान 


भवद्धविष्यद्वास्ति । तखात्स्वज्ञं | ९ "हों है जो उस कै द्वारा जानी 
| न जाती हो; इसलिये वह ब्रह्म 


।सवेज्ञ है । 


“वह बिना हाथ-पाँवके ही वेगसे 


कानके ही सुनता है। वह सम्पूर्ण वेद 


से तथा “अविनाशी होनेके कारण 


इत्यादि श्रुतियोसे भी यही सिद्ध 


खरूप होनेपर भी ब्रह्मका निव्यत््र 
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ग्सिद्धिरतो नेव धात्वर्थस्तद्‌- | मळी प्रकार सिद्ध ही है ।: अतः 
| क्रियारूप न होनेके कारण वह 
क्रियारुपत्वात्‌ । ( ज्ञान ) धातुका अर्थ भी नहीं है । 


अत एव च न ज्ञानकतं, | इसीलिये बह ज्ञानकर्ता भी नहीं 
| है और इसीसे वह ब्रह्म “ज्ञात? 


तस्मादेव च न ज्ञानशब्दवाच्य- | शब्दका वाच्य मी नहीं है। तो भी 


मपि तद्म । तथापि तदाभास- | ज्ञानामासके वाचक तथा बुद्धि 
ी = विषे | के धमविप्रयक "ज्ञान? शब्दसे वह 
चकेन बुद्धिधमेंदिषयेण ज्ञान- | लक्षित होता है-कहा नहीं जाता; 
शब्देन तल्लक्ष्यते न तूच्यते । | क्योकि वह शब्दकी प्रदृत्तिके हेतु- 
हि धरा | भूत जाति आदि धर्मोसे रहित है । 
शब्द प्रवृत्तिद्देतुजात्यादिधमरहित- | इसी प्रकार 'सत्प' शब्दसे भी 
त्वात्‌। तथा सत्यशब्देनापि | सर्व- | : उसको लक्षित ही किया जा सकता 
| है. | । ब्रह्मका रूप सम्पूर्ण विशेषणों- 
| से शून्य है; अतः बह सामान्यतः 
हि | सत्ता ही जितका विषय -अर्थ है 
काह्यसत्तासामान्यविषयेण सत्य- | नली र दे 
| ऐसे “सत्य! शब्दसे “सत्यं ब्रह्मा इस 
शब्देन लक्ष्यते सत्यं ब्रह्मेति न| प्रकार केवल छक्षित होता हे-अह्म 
तु सत्यशब्दवाच्यमेव ब्रह्म । |स शब्दका वाच्य ही नहीं है । 
एवं सत्यादिशब्दा इतरेतर-| इस प्रकार ये सत्यादि शब्द 
संनिधावन्योन्यनियम्यनियाम- | एक दूसरेकी सनिधिसे एक-दूसरेके 
काः सन्तः सत्यादिशब्दवाच्या- | नियम्प और नियामक होकर 


=i | सत्यादि शब्दोकि वाच्यार्थसे ब्रह्मको 
सन्निवतका ब्रह्मणो रुक्षणा्थाश्च | 


| अलग रखनेवाले और उसका क्षण 
भवन्तीत्यतः सिद्धम्‌ “यतो वाचो 


| करनेमें उपयोगी होते हैं । अतः 
निवतन्ते अप्राप्य मनसा सह” | “जहाँसे मनके सहित वाणी उसे 


विश्ञेषप्रत्यस्तमितस्वरूपत्वाहह्मणो 


अनु० १] 


शाइरसभाष्याथे 
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( ते० उ० २।४। १) “अ- 
निरुक्तेजनिलयने ( ते० उ० २। 
७।१) इति चावाच्यत्वं 
नीरोत्पलवदवाक्या्थत्वं च 
बह्मण; । 

तद्यथाव्याख्यातं ब्रह्म यो वेद 

गुद्दाशब्दाथ- विजानाति निहितं 

निर्वचनम्‌ स्थितं शुहायाम्‌ । 
शूइतेः संवरणाथस्य निगूढा 
अस्यां ज्ञानज्ञेयज्ञादपदार्था इति 
शुद्दा बुद्धिः गूढावस्यां भोगा- 
पवर्गौ पुरुषा्थाविति वा तस्यां 
परमे प्रकृष्टे व्योमन्व्योम्न्याका- 
झऽव्याकृतार्ये । तद्धि परमं 


व्योम एतसिन्नु खल्वक्षरे गार्ग्या- 


काशः” (ब्र उ ०३।८।११) 
इत्यक्षरसंनिकर्षात्‌ । गुद्दायां 


न पाकर लौट आती है?” “न कने 
योग्य और अनाश्रितमें”? इत्यादि 
श्रुतियोके अनुसार ब्रह्मा सत्यादि 
शब्दोंका अवाच्यत् और नीछ- 
कमलके समान अवाक्यार्थत्व सिद्ध 


होता है !$ 


उपर्युक्त प्रकारसे व्याख्या किये 
हुए उस ब्रह्मको जो पुरुष गुदामे 
निहित ( छिपा हुआ) जानता 
है । संवरण अर्थात्‌ आच्छादन अर्थ- 
वाले 'गुह? धातुसे "गुहा? शब्द 
निष्पन्न होता है; इस (गुट्टा) में 
ज्ञान, जेय और ज्ञातृ पदार्थ निगूद 
( छिपे हुए) हैं इसलिये 'गुट्दा 
बुद्धिका नाम है । अथवा उसमें 
भोग और अपवर्ग-ये पुरुषार्थ निगूढ 
अवस्थामें स्थित हैं; अतः गुदा है । 
उसके भीतर परम-प्रकृष्ट व्योम- 
आकाइमें अर्थात्‌ अव्याकृताकाशमे, 
क्योंकि “हे गार्गि | निश्चय इस 
अक्षरमें ही आकाश [ ओतप्रोत है |! 
इस श्रुतिके अनुसार अक्षरकी 
सनिधिमें ह्वोनेसे यह अव्याकृताकादा 


# तात्पर्य यह दद कि वाच्य-वाचक-भाव ब्रह्मका बोध करानेमें समर्थ नहीं 
हो सकता; अतः ब्रह्म इन शब्दोंका वाच्य नहीं हो सकता और सम्पूर्ण द्वेतकी 
निवृत्तिके अधिष्ठानरूपसे लक्षित होनेके कारण वह नीलकमल आदिके समान 
'गुण-गुणीरूप संसर्गसूचक वाक्योका भी अर्थ नहीं हो सकता । 


तै० उ० टॅ-> 
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व्योस्रीति वा सामानाघधिकरण्या- | 


दव्याकृताकाशमेव गुहा । तत्रा- 


पि निगूटाः सर्वे पदा 
द थोखिषु | क्योंकि सबका कारण और मूझ्मतर 


कालेषु कारणत्वातप्रक्मतरत्वा- | 
| कालोंमें सारे पदार्थ छिपे हुए हैं । 
| उसीके भीतर ब्रह्म भी स्थित है | 


च्च । तस्सिन्नन्तनिहितं ब्रह्म । 


हार्दमेव तु परमं व्योमेति | 


न्याय्यं विज्ञानाङ्गत्देनोपासनाङ्ग- | 
त्वेन व्योम्नो विवक्षितत्वात्‌ । | उस आकारको विज्ञानाङ्ग यानी 
| उपासनाके अङ्गखूपसे बतलान यह 
| इष्ट है “जो आकाश इस | शरीर- 


०}? छा ३ ७ 
काशः” ( छा? उ० ३। १२। | नुक ] पुरुषते बाहर है” “जो 


८६ च च. च टि | र है 
७ ) “यो व साऽन्तःपुरुष । आकाश इस पुरुषके भीतर है!” “जो 
| यह आकाश हृदयके भीतर है!” इस 


८ )“योड्यमन्तहेदय आकाशः | 


रे 


“यो वे स बहिधां पुरुषादा- | 


आकाश: ( छा० उ०३।१२। 


(छा० उ० ३ | १२ । ९) 
इति श्रुत्यन्तराख्रसिद्ध हास्य 


झणः सर्वगतत्वान्निविशेषत्वाच । 


ही परमाकाश है । अथवा “गुहायां 


| व्योम्नि’ इस प्रकार इन दोनों पदों- 


का सामानाधिकरण्य होनेके कारण 
आकाशको ही गुहा कहा गया है; 


होनेके कारण उसमें भी तीनों 


परन्तु युक्तियुक्त तो यही है कि 
हृदयाकाश ही परमाकारा है; क्योंकि 
यानी 


प्रकार एक अन्य श्रतिसे हृदयाकारा- 


| का परमल प्रसिद्ध है । उस हृदया- 
| काशमे जो बुद्धिरूप गुहा है उसमें 
व्योम्नः परमत्वम्‌ । तसिन्हाद | 
व्योम्नि या बुद्धिगुहा तस्यां | 
निहित ब्रह्म तदूवृत््या विविक्त- | 
तयोपलम्यत इति । न द्यन्यथा | 
विशिष्टदेशकारुसंबन्धोऽस्ति ब्र- | 


ब्रह्म निहित है; अर्थात उस { बुद्धि- 
बृत्ति ) से वह व्यावृत्त { पृथक ) 
रूपसे स्पष्टतया उपलब्ध होता है; 
अन्यथा ब्रह्मका किसी भी विशेष 


देश या कालसे सम्बन्ध नहीं है; 
क्योंकि वह सवगत और निविशेष है | 


अज्जु० १ | शाङ्करभाष्यार्थं ११५ 
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स एवं ब्रह्म विजानन्किमि- | बढ इस प्रकार अह्मको जानने 
| वाळा क्या करता है ? इसपर श्रुठि 
कहती है-बह सम्पूर्ण अर्थात्‌ निः- 
रव्य सर्वानिरवशिष्टान्का- | शेश कामनाओं यानी इच्छित भोगो- 
ण वा | को प्राप्त कर लेता है अर्थात्‌ उन्हें 
मान्भोगानित्यथं! | किमसदादि- | भोगता है | तो क्या वह हमारे- 
| तुम्हारे समान पुत्र एवं स्वगौदि 
| मोर्गोको क्रमले भोगता है ? इसपर 
सह युगपदेकक्षणोपारूढानेव | पुति कहती है-नहीं, उन्हे एक 
| साथ भोगता है । वह एक ही क्षणे 
एकयोपलब्ध्या सबितृप्रकाशवत्‌ | बुद्धिइत्तिर आरूढ इए सम्पूर्ण 
ने ~ | भोगोंकी सूयके प्रकाशके समान 
नित्यया ब्रह्मखरूपाव्यतिरिक्तया | दित्य तथा रसरूपे अभिन्न एक 
यामबोचाम सत्यं ज्ञानमनन्त- | ही उपलब्धिके द्वारा, जिसका हमने 
| 'सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌? ऐसा निरूपण 
मिति । एतत्तदुच्यते- त्रह्मणा | किया है, भोगता दै । “क्षणा 
सहेति 1 | सह सर्वान्कामानशनुते? इस वाक्यसे 
| यही अर्थ कहा गया है । 


ब्रह्मभूतो विद्वान्ब्ह्मखरूपे- | त्रह्मभूत विद्वान्‌ ब्रह्मलरूपसे 
मेव सर्वान्कामान्सहाइतुते, न | रौँ एक सात सम्पूण । भोगोको प्रा 
| कर लेता है । अर्थात्‌ दूसरे लोम 


यथोपाधिकृतेन स्वरूपेणात्मना | जिस प्रकार जळमें प्रतिविम्बित 


जलखर्यकादिवत्प्रतिविस्नभूतेन | स्के समान अपने औपाधिक और 
ु जल | संसारी आत्माके दवारा पर्फदि 
सांसारिकेण थमांदिनिमित्तापे- | निमितदी आपेक्षावाळे तथा चकष 


शंश्रश्चुरादिकरणापेक्षांथ् कामान्‌ | आदि इन्द्रियोंकी अपेक्षासे युक्त 


है । | सम्पूर्ण भोगोंकों क्रमशः भोगते हैं 
पर्यायेणाइचुते लोक!; कथं तर्हि? | हि 


000 , | उस प्रकार उन्हें नहीं भोगता १ तो 
यथोक्तेन प्रकारेण सवंज्ञेन सव- 


नझविंद त्याह-अइनुते भुडे 


वत्पुत्रखगादीन्पर्यायेण नेत्याह । 


| फिर कैसे भोगता है १ वह उपर्युक्त 
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गतेन सर्वात्मना नित्यत्रह्मात्म- 
खरूपेण धमोदिनिमित्तानपेक्षां- 
अश््रादिकरणनिरपेक्षांश्च सर्वा- 
न्कामान्सहैवाइनुत इत्यर्थः । 
विपश्चिता भेथाविना सवज्ञेन । 
A NN १० + ७ क 
तद्धि वषश्रित्यं यत्सवज्ञत्वं तेन 
सवज्ञखरूपेण ब्रह्मणाइनुत इति । 
इतिशब्दो मन्त्रपरिसमाप्त्यर्थः । 
सव एव वल्ख्यर्थो ब्रह्मविदा- 
च्नोति परमिति ब्राह्मणवाक्येन 
सूत्रितः । स च ब्रत्रितोऽर्थः 
संक्षेपतो मन्त्रेण व्याख्यात! । 
पुनस्तस्यंव विस्तरेणार्थनिर्णयः 
कतेच्य इत्युत्तरस्तद्वृत्तिस्यानीयो 
ग्रन्थ आरभ्यते तसाद्वा एतखा- 
दित्यादि? । 
तत्र च सत्यं ज्ञानमनन्तं 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मेत्युक्तं मन्त्रादो 
अह्मेति मीमांस्ते तत्कथं सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं चेत्यत आह । तत्र 
त्रिविधं द्यानन्त्यं देशतः कालतो 


` वस्तुतश्रेति । तद्यथा देशतो- 
` ऽनन्त आकाशः । न हि देशतस्तस्य 


प्रकारसे सर्वज्ञ सर्वगत सर्वात्मक 
एवं नित्यन्रह्ात्मखरूपसे, धर्मादि 
निमित्तकी अपेक्षासे रहित तथा 
चक्षु आदि इन्द्रियोंसे भी निरपेक्ष 
सम्पूर्ण भोगोंको एक साथ ही प्राप्त 
कर लेता है--यह इसका तात्पये 
है । विपश्चित्‌-मेधावी अर्थात्‌ सर्वज्ञ 
ब्रझरूपसे | ब्रह्मका जो सर्वज्ञत्व है 
वही उसकी विपश्चित्ता (विद्वत्ता ) है । 
उस सर्वज्ञखरूप ब्रह्मरूपसे ही वह 
उन्हें भोगता है | मूळमें "इति? शाब्द 
मन्त्रकी समासि सूचित करनेके लिये है | 

'्रह्मत्रिदाप्नोति परम्‌? इस ब्राह्मण- 
वाक्यद्वारा इस सम्पूर्ण वल्लीका अर्थ 
सूत्ररूपसे कह दिया है । उस 
सूत्रभूत अर्थकी ही मन्त्रद्वारा संक्षेप- 
से व्याख्या कर दी गयी है । अब 
फिर उसीका अर्थ विस्तारसे निर्णय 
करना है-इसीलिये उसका दृत्तिरूष 
“तस्माद्वा एतस्मात्‌? इत्यादि आगेका 
प्रन्थ आरम्म किया जाता है । 


उस मन्त्रमें सबसे पहले “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ऐसा कहा है । वह 
सत्य, ज्ञान और अनन्त किस प्रकार 
है ? सो बतळाते हैं-अनन्तता 
तीन प्रकारकी है--देशसे, काळसे 
ओर बस्तुसे । उनमें जैसे आकाश 


देशतः अनन्त है । उसका ` देशासे 


अचु० १] 
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बरिच्छेदोऽस्ति । न तु काल- 
बथानन्त्यं वस्तुतश्चाकाशस्य । 


कसात्कायत्वात्‌ । नेवं ब्रह्मण 


परिच्छेद नहीं है| किन्तु कालसे 
और वस्तुसे आकाशकी अनन्तता 
नहीं है । क्यों नहीं है ? क्योंकि वह 
कार्य है । किन्तु आकाशके समान 


किसीका कार्य न होनेके कारण 
ब्रह्मका इस प्रकार कालसे भी 
अन्तवत्त्व नहीं है । जो वस्तु किसी- 
का कार्य होती है वही कालसे 
परिच्छिन्न होती है । और ब्रह्म 
किसीका कार्य नहीं है, इसलिये 
उसकी काळसे अनन्तता है । 

इसी प्रकार वह वस्तुसे मी 
अनन्त है। वस्तुसे उसकी अनन्तता 
किस प्रकार है ? क्योंकि वह सबसे 
अभिन्न है। भिन्न वस्तु ही किसी 
अन्य भिन्न वस्तुका अन्त हुआ 
करती है; क्योंकि किसी भिन्न वस्तुमे 
गयी हुई बुद्धि ही किसी अन्य प्रसक्त 
वस्तुसे निवृत्त की जाती है। जिस 
[ पदार्थसम्बन्धिनी ] बुद्धिकी जिस 
पदार्थसे निवृत्ति होती है वही उस 
पदार्थका अन्त है । जिस प्रकार 
गोतबुद्धि अश्वत्वबुद्धिसे निवृत्त होती 
है, अत: गोत्वका अन्त अश्वत्व हुआ, 
इसलिये वह अन्तत्रान्‌ ही है और 
उसका वह अन्त भिन्न पदार्थोमे ही 
देखा जाता है। किन्तु ब्रह्मका ऐसा 
कोई भेद नहीं है । अतः वस्तुसे 
भी उसकी अनन्तता है । 


आकाशवत्कालतोऽप्यन्तवच्वम- 
कायत्वात्‌ । कायं हि वस्तु 
कालेन परिच्छिद्यते । अकां 
च ब्रह्म । तसात्कालतोऽस्या- 
नन्त्यम्‌ । 

तथा वस्तुतः । कथं पुनवस्तुत 
आनन्त्यं सवानन्यत्वात्‌। भिन्नं हि 
बस्तु वस्त्वन्तरस्यान्तो भवति, 
नस्त्वन्तरखुद्धिहि प्रसक्ता दूवस्त्व- 
न्तरान्निवतेते । यतो यस्य बुद्धे- 
विनिवृत्तिः स तस्यान्तः । तद्यथा 
गोत्वबुद्विरश्वत्वाद्विनिवर्तंत इति 
अश्वत्वान्तं गोत्वमित्यन्तवदेव 
भवति । स चान्तो भिन्नेषु वस्तुषु 
दृष्टः ॥ नेवं ब्रह्मणो मेदः । अतो 


बस्तुतोऽप्यानन्त्यम्‌ । 


६१८ 


कथं पुनः सबोनन्यत्वं ब्रह्मण 
बाग: सावात्म्यं इत्युच्यते-सवं- 

निरूप्यते वस्तुकारणलातू । 
सर्वेषां हि वस्तूनां काळाकाशा- 
दीनां कारणं ब्रह्म । कार्यापेक्षया 


वस्तुतोऽन्तब्खयमिति चेन्न; 
अवृतस्वास्कार्यदस्तुनः | न हि 
कारणव्यतिरेकेण कायं नाम 


वस्तुतोऽस्ति यतः कारणवुद्धि- 
विनिवर्तेत । “वाचारस्मणं वि- 
कारा नामधेयं मत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌'’' ( छा? उ० ६। १। 
४ $ एव सदेव सत्यमिति श्र्त्य- 
न्तरात्‌ । 
तसादाकाशादिकारणत्वादे- 
शतस्तावदनन्तं ब्रह्म । आकाशो 
झनन्त इति प्रसिद्ध देशतः, 
तस्येदं कारणं तसात्सिद्गं देशत 
आरमन आनन्त्यम्‌ । न ह्यसर्व- 
गतात्सवंगतमुत्पद्यमानं लोके 
किंविद इइ्यते । अतो निरति- 
शयमात्मन आनन्त्यं देशतस्तथा- 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
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किन्तु ब्रह्मकी सत्रसे अमिन्नता 
किस प्रकार .है ? सो बतलते हैं 
क्योंकि वह सम्पूर्ण वस्तुआँका 
कारण हैै-ब्रह्म काळ-आकाश आदि 
सभी वस्तुआंका कारण है । यदि 
कहो कि अपने कायकी अपेक्षासे 
तो उसका वस्तुसे अन्तवत्त्र 
हो ही जायगा, तो ऐसा कइना 
ठीक नहीं; क्योकि कार्यरूप वस्तु 
तो मिथ्या है-वस्तुतः कारणसे भिन्न 
काय है ही नहीं जिससे कि कारण: 
बुद्धकी निवृत्ति हो वाणीसे आरम्म 
होनेवाळा विकार केवळ नाममात्र 
है, मृत्तिका ही सत्य है” इसी 
प्रकार “सत्‌ ही सत्य है?--ऐसा 
एक अन्य श्रुतिसे भी सिद्ध होता है । 


अत; आकाशादिका कारण 
होनेसे ब्रह्म देशसे भी अनन्त हे । 
आकाश देशतः; अनन्त है-यह तो 
प्रसिद्ध ही है, ओर यह उसका 
कारण है; अतः आत्माका देशतः 
अनन्तत्त्र सिद्ध ही है; क्योंकि 
लोकमें असात वस्तुसे कोई सर्वगत 
वस्तु उत्पन्न होती नहीं देखी जाती | 
इसलिये आत्माका देशतः भनन्तख 
निरतिशय है [ अर्थात्‌ उससे बड़ा 
और कोई नहीं है। ] इसी प्रकार 


अनु १ | 


शाङ्करमाष्यार्थं 
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कार्यत्वास्कारतः » पद्धिनतरस्त्व- | किसीका कार्य न होनेके कारण वह 


न्तरा भावाच्च वस्तुतः | अत एव 


निरतिशयसत्यत्वस्‌ । 


सृष्टिक्रम: 


एतस्मादितिमन्त्र- 
वाक्येनानन्तरं यथालक्षितस्‌ । 


यह्टझादो ब्राह्मगवाक्येन हुत्रितं 


टण आत्मन 
शब्दवाच्यात । 
तत्सवंस्य “तत्सत्यं स आत्मा” 


आत्म- 


्रत्यन्तरादतो ब्रह्मात्मा । तसा- 
देतसाहह्णण आत्मखरूपादाका- 
श संभूतः सपुत्पत्नः । 


आकाशो नाम शब्दशुणोऽबर- | | 
| मूर्च पदायाँको अवक श देनेवाला है 


काशक्ररो मूतंद्रव्याणाम। तस्माद | उसे 'आभाश” कहते हैं । उस 


कालतः और उससे मिन्न पदार्थका 


| सर्वथा अभाव होनेके कारण वस्तुत: 
| भी अनन्त है । इसलिये आत्माका 
| सबसे बढ़कर सत्यत्व है | # 

तस्षादिति मूउवाक्यहत्रितं | 
त्रम परामृश्यते । | 
| रूपसे कहे हुए ब्रह्म पदका 
| परामर्श किया जाता है । तथा इसके 
| अनन्तर 'एतस्मात्‌? इत्यारि मन्त्र- 
| वाक्यसे भी पू्वनिर्दिष्ट ब्रह्मका ही 
यञ्च सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्ह्मेत्य- | 
1 छ | है- ] जिस ब्रह्मफा पहले ब्राह्मण- 
नन्तरमेव लक्षित तखादेतखा- | वाक्यद्वारा सूत्ररूपसे उल्लेख किया 
| गया है और जो उसके पश्चात्‌ 
| “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इस प्रकार 


आत्मा हृ | व किया गया है उस इस ब्रह्म 


[ मन्त्रमे ] 'तस्मात” ( उससे) 
इस पदद्वारा मूळ्याक्यमें सूत्र- 


उल्लेख किया गया है। [ तातर्य यह 


-आत्मासे, अर्थात्‌ “आत्मा? शब्द- 


( छा० उ० ६। ८-१६ ) इति | वाच्य ब्रह्मसे -क्योंकि “तत्‌ सत्यं स 
| आत्मा” इत्यादि एक अन्य श्रुतिके 


| अनुसार वह सबका आत्मा है; अतः 


यहाँ ब्रह्म ही आमा है-उस इस 


आत्मस्वरूप ब्रह्मते आकारा संभूत-- 
| उत्पन्न हुआ । 


जो राब्द-गुणत्राला और समस्त 


उसे 'आञ्चाश' कहते हैं । उस 


# क्योंकि जो वस्तु अनन्त होती है बद्दी सत्य होती हे, परिज्छिन पदार्थ 


कमी सत्य नहीं हो सकता । 
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आकाशात्स्वेन स्पशंगुणेन पूर्वेण | आकाशसे अपने गुण “स्पर्श” और 

त द्विगुणो अपने पूर्ववर्ती आकाशके गुण 
च कारणशुणेन शब्देन डिशुणो “शब्द? से युक्त दो गुणवाला वायु 
वायुः सम्भूत इत्यनुबतेते उत्पन्न हुआ । यहाँ प्रथम वाक्यके 
वायोश्च स्वेन रूपशुणेन पूवोम्यां 


“सम्भूतः? ( उत्पन्न हुआ ) इस 
च त्रिगुणोऽग्निः संभूतः । अग्नेः 


क्रिया पदकी [ सर्वत्र | अनुवृत्ति की 
जाती है । वायुसे अपने गुण “खूप? 
और पहले दो गुणोंके सहित तीन 
गुणवाला अग्नि उतपन्न हुआ | तथा 
अग्निसे अपने गुण "रस" और 
पहले तीन गुणोंके सहित चार 
गुणवाळला जळ हुआ | और जलसे 
अपने गुण 'गन्ध' और पहले चार 
गुणोंके सहित पाँच गुणवाळी प्रथिवी 
उत्पन्न हुई । पृथितीसे ओषधियाँ, 
ओषधियाँसे अन्न और वीर्यरूपमें 
परिणत इए अन्नसे शिर तथा हाथ- 
पाँवरूप आक्रतिवाला पुरुष उत्पन्न 
हुआ | 

वह यह पुरुष अन्नरसमय अर्थात्‌ 
अन्न और रसका विकार है $ 
पुरुषाकारसे भावित [ अर्थात्‌ पुरुष- 
के आकारकी वासनासे युक्त ] तथा 
उसके सम्पूर्ण अज्ञोंसे उत्पन्न हुआ 
तेजोरूप जो शुक्र है वह उसका 
बीज है। उससे जो उत्पन्न होता 
है वह भी उसीके समान पुरुषाकार 
ही होता है, क्योंकि सभी जातियों में 
उत्पन्न द्वोनेवाले देहोंमें पिताके 


स्वेन रसगुणेन पूवे त्रिमिश्वतु- 
गुणा आपः संभूताः । अद्भ्यः 
स्वेन गन्धगुणेन पूर्वेशतुर्मि; 
पञ्चगुणा परथिवी संभूता । एथि- 
व्या ओषधयः । ओषधीम्यो- 
ऽन्नम्‌ । अन्नाद्रेतोरूपेण परिणत 
पुरुषः शिरःपाण्याद्याक्ृतिमान्‌ । 

स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयो- 
ऽन्वरसविकारः । पुरुषाकृति- 
मावितं हि सर्वेभ्योऽङ्गेभ्यस्तेजः 
संभूतं रेतो बीजम्‌; तसाद्यो 
नायते सोऽपि तथा पुरुषाकृतिरेव 


6 क 
स्यात्‌ । सवजातिघु जायमानानां 


अबु० १ | 


शाङ्करभध्यार्थ 
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जनकाकृ तिनियमदर्शनात्‌ । 

सर्वेषामप्यन्नरसविकारत्वे त्र- 
झवक्यत्वे चाविरिष्टे कसात्पुरुष 
शव मृद्यते ९ 

प्राधान्यात्‌ । 

कि पुनः प्राधान्यम्‌ ! 

कर्मज्ञानाधिकारः । पुरुष एव 

कथं पुरुष हि शाक्तत्वाद- 

८ 

प्राधान्यम्‌ थित्वादपयुंदस्त- 
त्वाच्च कर्मज्ञानयोरधिक्रियते-- 
“पुरुषे त्वेवाविस्तरामात्मा स 
हि प्रज्ञानेन संपन्नतमो विज्ञातं 
बदति विज्ञातं पश्यति वेद 
श्वस्तनं वेद लोकालोको मर्त्ये- 
नासृतमीक्षतीत्येबं संपन्नः । 
अथेतरेषां पशूनामशनायापिपासे 
रवाभिविज्ञानस्‌ ।” इत्यादि- 
्ुत्यन्तरदशनात्‌ । 


समान आकृति होनेका नियम देखा 
जाता है । 
यङ्का-सृष्टिमं समी शरीर समान- 
खूपसे अन्न और रसके विकार 
तथा ब्रह्माके बंशम उत्पन्न हुए हैं; 
फिर यहाँ पुरुषको ही क्यों ग्रहण 
किया गया है ? 
समाधान-प्रधानताके कारण | 
ग्रङ्का-उसकी प्रधानता क्या है? 
समाधांन-कर्म और ज्ञानका 
अधिकार ही उसकी प्रधानता है । 
[कम और ज्ञानके साधनमें ] 
समर्थ, [ उनके फलकी ] इच्छावाळा 
और उससे उदासीन न होनेके 
कारण पुरुष ही कर्म और ज्ञानका 
अधिकारी है । “पुरुषमें ही आत्माका 
पूर्णतया आविर्भाव हुआ है; वही 
प्रकृष्ट ज्ञानसे सबसे अधिक सम्पन्न 
है । वह जानी-बूझी बात कहता है, 
जाने-बूझे पदार्थोकी देखता है, वह 
कल होनेवाढी बात भी जान सकता 
है, उसे उत्तम और अधम लोकोंका 
ज्ञान है तथा वह कर्म-ज्ञानरूप 
नरवर साधनके द्वारा अमर पदकी 
इच्छा करता है--इस प्रकार वह 


| विवेकसम्पन्न है । उसके सिवा 


अन्य पशुओंकी तो केवळ भूख- 
प्यासका ही विशेष ज्ञान होता है?” 
ऐसी एक दूसरी श्रुति देखनेसे भी 
[ पुरुषकी प्रधानता सिद्ध होती है 1 4 
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स हि पुरुप इह विद्ययान्तर- 


तष ब्रह्म संक्रामयितुमिष्टः । तस्य 


च वाह्माकारविशेषेष्वनात्मस्वा- | 


व्मभाविता बुद्धिरनाठम्ब्य विशेष 


कादित्सहसान्तरतसप्रत्यगात्म- 


| चिड क 
विषया निरालम्बना च कंतु- | 


मशक्येति दटशरोरात्मसामान्य- 


कल्पनया शाखाचन्द्रनिदशन- | 


चदन्त; प्रवेशयन्नाह--- 


तस्येदमेव शिर; । तस्यास्य | 


पुरुषस्यान्नरसमय- 


'वक्ष्यात्मना त- 


यस्य निरूपणम्‌ स्पेदमेव शिर $ 


प्रसिद्धम्‌ । प्राणमयादिष्व शिरसां | 

| न समझी जाय [ अर्थात्‌ इस अन्नमय 
शिरस्त्वदशनादिहापि तसप्रसङ्गो | कोशको मी वस्तुत ; शिरहित न 
| समझा जाय ] इसलिये “यह प्रसिद्ध 
| शिर ही उसका शिर है?--ऐसा कहा 
| जाता है । इसी प्रकार पक्षादिके 


एवं पक्षादिषु योजना | अयं | 


मा भूदितीदमेव शिर इत्युच्यते । 


| उस पुरुषको ही यहाँ ( इस 
बल्लीमें ) विधाके द्वारा सबकी अपेक्षा 
। अन्तरतम ब्रह्मके पास ले जाना 
| अभीष्ट है । किन्तु उसकी बुडि, 
जो बाह्माकार तविशेषरूप अनात्म- 
प्रदार्थोमें आत्ममावना किये इए है, 
| किसी विशेष आलम्बनके बिना 
| एकाएक सबसे अन्तरतम प्रत्य- 
| गात्मसम्बन्धिनी तथा निरालम्बना 
| की जानी असम्भत्र है; अतः इस 
। दिखलायी देनेत्राले शरीररूप आस्मा- 
| की समानताकी कल्पनासे शाखा- 
चन्द्र द्ष्टान्के समान उसका 
| भीतरकी ओर प्रवेश कराकर श्रुति 
| कहृती दै--- 


उसका यह [ शिर ] ही शिर है। 
| उस इस अन्तरसमय पुरुषका यह 
प्रसिद्र शिर ही [ शिर है ]। 
| [ अगले अनुवाकमें ] प्राणमय आदि 
शिररहित कोशोंमें भी शिरस्त्र देखा 
। जानेके कारण यहाँ मी वही बात 


विषयमें छगा लेना चाहिये । पूर्वाभि- 


अचु० १ | 


कक 00 माळ १०06 
दक्षिणो बाहुः पूर्वाभिमुखस्य 
` दक्षिणः पक्षः । अयं सव्यो बाहु- 
रुरः पक्ष: । अयं मध्यमो देह- 
भाग आत्माङ्गानास्‌ । “मध्यं 
हंपामङ्गानामात्मा”' इति श्रृतेः | 
इदमिति नाभेरधस्ताद्यदङ्ग 
तत्पुच्छे प्रतिष्ठा | प्रतितिष्ठत्यन- 
थेति प्रतिष्ठा पुच्छमित्र पुच्छम्‌ 


अधोलम्त्रनसामान्याद्यथा गो! 
पुच्छम । 
एतृरप्रकुत्योत्तरेषां ग्राणमया- 


दानां रूपकत्वसि दिः, मूषानिषि- 
क्तठततामप्र तिमावत्‌ । तदप्येष 
इलोको भवति । तत्तसिन्नेतार्थ 
राह्षणोक्ते5न्नमयात्मप्रकाश्क 


एष सलोको मन्त्रोभवति॥ १ ॥ 
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मुख व्यक्तिका यह दक्षिण [ दक्षिण 
दिशाकी ओरका ] बाहु दक्षिण 
पक्ष है, यह वाम बाहु उत्तर पक्ष 
है तथा यह देहका मध्यभाग अड्डों 
का आत्मा है, जैसा कि “मध्यभाग 
ही इन अङ्घोका आत्मा है?? इस 
श्रुतिसे प्रमाणित होता है । और 
यह जो नाभिसे नीचेका अङ्ग है 
बदी पुष्छ--प्रतिष्ठा है । इसके 
द्वारा वह स्थित होता है, इसलिये यह 
उसकी प्रतिष्ठा है। नीचेकी ओर 
लटकनेमें समानता होनेके कारण 


वह पुच्छके समान पुच्छ है, जैसे 


कि गौकी पूँछ । 


इस अनमय कोशसे आरम्भ 
करके ही सॉचेमें डाले हुए पिघळे 
ताँबेकी प्रतिमाके समान आगेके 
प्राणमय आदि कोरांके रूपकलकी 
सिद्धि होती है । उसके विषयमें ही 
यह झोक है, अर्थात्‌ अन्नमय 
आत्माको प्रकाशित करनेवाले उस 
ब्राह्मणोक्त अर्थमें ही यह छोक 
अर्थात्‌ मन्त्र है ॥ १ || 


-«०<आ2६०७--- 


इति त्रह्मानन्द्वल्ल्यां प्रथमो अनुवाकः ॥ १ ॥ 


"च्य 2 


द्वितीय अनुवाक 
अबकी महिमा तथा प्राणमय कोशका वर्णन 


अन्नाद्ठे प्रजाः प्रजायन्ते । थाः काश्च प्रथिवी£- 
श्रिताः । अथो अन्नेनेव जीवन्ति । अथैनदपि यन्त्य- 
न्ततः । अन्नशहि भूतानां ज्येष्ठम्‌ । तस्मात्सर्वोषधमुच्यते । 
सर्वं वे तेऽन्नमाप्बुबन्ति येऽन्नं ब्रह्मोपासते । अन्नशहि 
भूतानां अ्येष्ठम्‌ । तस्मात्सर्वौषधमुच्यते । अन्नाद्गतानि 
जायन्ते । जातान्यन्नेन बधन्ते । अद्यतेऽत्ति च भूतानि । 
तस्मादन्नं तदुच्यत इति । तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयाद- 
न्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः । तेनेष पूर्णः । स वा एष 
पुरुषविध एव । तस्य पुरुषविधतामन्वयं पुरुषविधः । 
तस्य प्राण एव शिरः । व्यानो दक्षिणः पक्षः । अपान 
उत्तरः पक्षः । आकाश आत्मा । पृथिवी पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष लोको भवति ॥ १ ॥ 
अन्नसे ही प्रजा उत्पन्न होती है । जो कुछ प्रजा प्रथिवीको आश्रित 
करके स्थित है वह सब अनसे ही उत्पन्न होती है; फिर वह अन्नसे ही 
जीवित रहती है और अन्तमें उसीमें लीन हो जाती है; क्योकि अन्न 
ही प्राणियोंका ज्येष्ठ ( अग्रज--पद्दले उत्पन्न होनेवाळा ) है । इसीसे 
वह सर्वीषध कहा जाता है। जो ढोग “अन्न ही ब्रह्म है? इस प्रकार 
उपासना करते हैं वे निश्चय ही सम्पूर्ण अन्न प्राप्त करते है । अन्न ही 


प्राणियोमे बड़ा है; इसलिये वह सर्वीषध कहलाता है । अन्नसे ही प्राणी 
उत्पन होते हैं, उत्पन्न होकर अन्नसे ही वृद्धिको प्राप्त होते है । अन्न 
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ग्राणियोंद्दारा खाया जाता है और वह भी उन्हींको खाता है । इसीसे 
बह “अन्न” कहा जाता है । उस इस अन्नरसमय पिण्डसे, उसके भीतर 
रहनेवाला दूसरा शरीर प्राणमय है । उसके द्वारा यह ( यह अन्नमय कोश ) 
परिपूर्ण है | वह यह ( प्राणमय कोश ) भी पुरुषाकार दी है । उस 
{ अन्नमय कोश ) की पुरुषाकारताके अनुसार ही यह भी पुरुषाकार है । 
उसका प्राण ही शिर है । ब्यान दक्षिण पक्ष है | अपान उत्तर पक्ष है । 
आकारा आत्मा ( मध्यभाग ) है और पृथिवी पुच्छ--प्रतिष्ठा है । उसके 
विषयमे ही यद्द श्‍लोक है ॥ १ ॥ 


अन्नाद्रसादिभावपरिणतात्‌, रसादिरूपमें परिणत हुए अन्नसे 
अन्नमयोपासन- वा इति सरणाथे!, | ही स्थावर-जङ्गमरूप प्रजा उत्पन्न 
फलम्‌ प्रजा; स्थावरजङ्ग- होती हे | ववे! यह निपात स्मरणके 


माः प्रज्ञायन्ते । याः काश्चा- 
विशिष्टाः पृथिवीं श्रिताः पृथि- 
चीमाश्रितास्ताः सर्वा अन्नादेव 
ग्रजायन्ते । अथो अपि जाता 
अन्नेनेव जीवन्ति प्राणान्धार- 
यन्ति वर्धन्त इत्यथः । अथाप्ये- 
नदन्नमपियन्त्यपिगच्छन्ति । 
अपिशब्दः प्रतिशब्दार्थं । 
अन्नं प्रति प्रलीयन्त इत्यर्थः । 
अन्ततोऽन्ते जीवनलक्षणाया 


वृत्ते परिसमास्तो । 


कस्मात्‌ ? अन्नं हि यसादू 
सूतानां प्राणिनां ज्येष्ठ प्रथमजस्‌ । 
अन्नमयादीनां हीतरेषां भूतानां 


अर्थमें है । जो कुछ प्रजा अविदोष 
भावसे पृथिवीको आश्रित किये इए है 
वह सब अन्नसे ही उत्पन होती दे । 
और फिर उत्पन्न होनेपर वह अन्नसे 
ही जीवित रहती-- प्राण धारण 
करती अर्थात्‌ बृद्धिको प्राप्त होती है । 
और अन्तमें--जीवनरूप वृत्तिकी 
समाप्ति होनेपर वह अन्नमें ही छीन 
हो जाती है । [ “अपियन्ति? इसमें ] 
“अपि? शब्द अति! के अर्थमें है । 
अर्थात्‌ वह अन्नके प्रति ही छीन 
हो जाती है । 


इसका कारण क्या है ! क्योंकि 
अन्न ही प्राणियोंका ज्येष्ठ यानी 
अग्रज है । अन्नमय आदि जो इतर 
प्राणी हैं उनका कारण अन ही है । 
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जीवना अन्नप्रलयाश्च सर्वाःप्रजा। 


प्राणिनां 
म्रुच्यते । 


अन्नत्रहमविदः फलमुच्यते | वालेका [ प्राप्तव्य ] फळ बतलाया 
सर्व वै ते समस्तमन्नजात-| | 
| समूहको प्राप्त कर लेते हैं । कोन ? 
| जो उपयुक्त अन्नकी ही ब्रह्मरूपसे 
यथोक्तमुपासते | कथम्‌ ! अन्नजो- | उपासना करते हें । किस प्रकार 
| | | [उपासना करते हैं ] ! इस तरद्द कि 
उन्नात्मान्नम्रल्याञ्ह तसादन्न | में अन्नसे उत्पन, अनखरूप और 
| अन्नमें ही लीन हो जानेवाला हुँ; 
| इसलिये अन्न ब्रह्म है । 

कुतः पुनः सवान्नप्राप्रिफल- | i 
र , | उपासना किस प्रकार सम्पूण अनकी 
मनात्मापालनामत्दुच्यत | अन्न | प्रातिरूप फल्वाळी है, सो बरतळाते 
~ | है--अन ही प्राणियोँका ज्येष्ठ है--- 
हि भूतानां उ भ्यः | ` ज्यो 
Ms TE | प्राणियोंसि पहले 
पूर्व निष्पन्नत्वाज्ज्येष्ट हि यसा- | 
को | इसलिये वह सर्वोषध कहा जाता है । 
त्तसात्सवोषधसुच्यते । तस्मादुप- | 


माप्नुवन्ति । के ? येऽन्नं ब्रह्म 


ब्रह्मेति । 


ज्प्राप्ति! अन्नाद्धतानि जायन्ते । | 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
कारणमन्नमतोऽन्नप्रभवा अन्न- 
| होनेवाळी, अनके द्वारा 
| रहनेवाळी और अन्नमें ही छीन हो 
यसाच्चेबं तसात्सवोंषधं सर्वः | 
क्त | है, इसलिये अन्न सर्वीषध-- सम्पूर्ण 
देहदाहम्रशमनसन्न- | प्राणियोंके देहके सन्तापको शान्त 
| करनेवाला कहा जाता है | 


[बली २ 
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इसलिये सम्पूर्ण प्रजा अन्नसे उत्पन्न 

जीवित 


जानेवाळी है । क्योंकि ऐसी बात 


अनरूप ब्रह्मकी उपासना करने 


जाता है-वे निश्चय ही सम्पूर्ण अन- 


ha 


“अन्न ही आत्मा है? इस प्रकारकी 


उत्पन्न होनेके 
कारण, क्याँकि वह उनसे ज्येष्ठ है, 


अतः सम्पूर्ण अन्नकी आत्मारूपसे 


पन्ना सर्वान्नात्मोपासकस्य सर्वा- | उपासना करनेवालेके लिये सम्पूर्ण 
| अन्नकी प्राप्ति उचित ही है । अनसे 


प्राणी उत्पन होते हैं ओर उत्पन्न 
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जातास्यन्नेन वधेन्त इत्युपसंहा- 


रार्थ पुनर्वचनम्‌ । 
इदानीमन्ननिवेचनमुच्यते-- 
अन्चशन्द- 
निवंचनम्‌ 


भूतानि स्रं 


तदुच्यते । इतिशब्दः प्रथमकोश- 
परिसमाप्त्यर्थः । 


निरास; 


पनयेनानेकतुषकोद्रववितुषी- 
करणेनेव 


मयादित्यादि । 


तखादेतसाद्यथोक्तादन्नरस- | 
La = | न थक & पर्‌ 
मयास्पिण्डादन्यो | पिण्डसे अन्य यानी पृथक्‌ ७ र 
| उसके भीतर रहनेवाला आत्मा, जो 


प्राणमयकी श- 
निवचनस, व्यतिरिक्तोञन्तरो- 


अभ्यन्तर आत्मा पिण्डवदेव मिथ्या | 


होनेपर अन्नसे ही बृद्धिको प्राप्त होते 
हैं-- यह पुनरुक्ति उपासनाके 
उपसंहारके लिये है । 

अब “अन्न” शब्दकी व्युत्पत्ति 


२ कही जाती है--जो प्राणियोंद्वारः 
अद्यते सज्यते चेव | „चते. _.ाया जाता है और जो 
यङ्तरन्रसाक्त च्‌ | खयं भी प्राणियांको “अत्ति? खाता 
तसाङ्भ तै | 
_ ति , | और उनका भोक्ता होनेके कारण 
ज्यसाचतादूतभाक्तखान्वान्तन | 


है, इसलिये सम्पूर्ण प्राणियोंका भोज्य 


भी वह 'अन्न? कहा जाता है | 
इस वाक्यमे “इति? शब्द प्रथम 


| कोके विवरणकी परिसमामिक 
| लिये है । 


अन्नमयादिभ्य अ!नन्दमया- । 
न या क: ररत करके जिस प्रकार चउळ 
नबमव नतस्य आत्मभ्यो- | निकाल लिये जाते हैं उसी प्रकार 
ऽभ्यन्तरतमं ब्रह्म | 
विद्यया प्रत्यगात्मत्वेन दिद | पर्यन्त सम्पूर्ण शरीरोंकी अपेक्षा 
यिषुः शास्नमविद्याक्रतपञ्चकोज्ञा- | आन्तरतम ब्रझको विद्याके द्वारा अपने 
| प्रत्यगात्मरूपसे दिखलानेकी इच्छा- 
| वाळा शास्र अविद्याकल्पित पाँच 


र 
पद्न्तगततण्डुळान्‌ | कोर्शोका बाध करता हुआ "तस्माद्वा 


ग्रस्तोति तस्माद्वा एतसादन्नरस- | 
| से आरम्भ करता है--- 


अनेक तुषाओंवाले धानोंकः 


अन्नमयसे लेकर आनन्दमय कोश- 


एतस्मादन्नरसमयात्‌? इत्यादि वाक्र्य- 


उस इस पूर्वोक्त अन्नरसमयः 


अन्नरसमय पिण्डके समान मिथ्या 


ही आत्मारूपसे कल्पना किया हुआ 
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परिकल्पित आत्मत्वेन प्राणमयः 
प्राणी वायुस्तन्मयस्तत्रायः । तेन 
प्राणमयेनान्नरसमय आत्मेष पूर्णो 


वायुनेव हतिः | स वा एष प्राण- 
मय आत्मा पुरुषविध एव पुरुषा- 


कार एव, शिरःपक्षादिभिः । 

किं स्वत एव, नेत्याह । 
प्राणयस प्रसिद्ध तावदन्नरस- 
घुरुषविधत्वम सयस्थात्मन; पुरूष- 
विधत्वम्‌ । तस्यान्नरसमयस्य पुरुष- 
विधतां पुरुषाकारतामनु अयं 
प्राणमय! पुरुषविधो मृषानिषिक्त- 
प्रतिमावन्न स्वत एव । एवं पूवस्य 
पूवस्य पुरुषविधतामनूत्तरोत्तरः 
पुरुषविधो भवति पूर्वः पूर्व- 
शोत्तरोत्तरेण पूर्ण; । 

कर्थं पुनः पुरुषविधतास्य 
इत्युच्यते । तस्य प्राणमयस्य प्राण 
एव शिरः । प्राणमयस्य वायु- 
विकारस्य प्राणो मुखनासिका- 
निःसरणो वृत्तिविशेषः बिर एव 


है, प्राणमय है । प्राणवायु उससे 
युक्त अर्थात्‌ तत्माय [ यानी उसमें 
प्राणकी ही प्रधानता है ] । जिस 
प्रकार वायुसे धोंकनी भरी रहती है 
उसी प्रकार उस प्राणमयसे यह 
अन्नरसमय शरीर भरा हुआ है । 
वह यहु प्राणमय आत्मा पुरुषविध 
अर्थात्‌ शिर और पक्षादिके कारण 
पुरुषाकार ही है । 

क्या वह खत; ही पुरुषाकार 
है ? इसपर कहते है--नहीं, 
अन्नरसमय शरीरकी पुरुषाकारता तो 
प्रसिद्ध ही है; उस अन्नरसमय- 
की पुरुषविधता---पुरुषाकारताके 
अनुसार साँचेमे ढली हुई प्रतिमाके 
समान यह प्राणमय कोश भी 
पुरुषाकार है--खतः ही पुरुषाकार 
नहीं हे । इसी प्रकार पूर्वे-पूवैकी 
पुरुषाकारता है ओर उसके अनुसार 
पीछे-पीछेका कोश भी पुरुषाकार है; 
तथा पूर्व-पू्वे कोश पीछे-पीछेके 
कोशसे पूर्ण ( भरा हुआ ) है । 


इसकी पुरुषाकारता किस प्रकार 
है ? सो बतलायी जाती है--उस 
प्राणमयका प्राण ही शिर है | 
वायुके विकाररूप प्राणमय कोशका 
मुख और नासिकासे निकलनेवाळा 
प्राण, जो मुख्य प्राणकी वृत्तिविदोष 
है, श्रुतिके वचनानुसार शिररूपसे ही 
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परिकटप्यते वचनात्‌ । सर्वत्र 
वचनादेव  पक्षादिकल्पना । 
व्यानो व्यानबइृत्तिदक्षिणः पक्षः । 
अपान उत्तरः पक्षः । आकाश 
आत्मा य आकाशख्यो वृत्ति- 
विशेष समानार्यः स आत्मेवा- 
स्मा प्राणवृस्यधिकारात्‌ । 
मध्यस्थत्वादितराः पयन्ता बृत्ती- 
रपेक्ष्यात्मा । “मध्यं ह्यषामङ्गा- 
नामात्मा” इति श्रुतिप्रसिद्धं 
मध्यमस्थस्यारमत्वम्‌ । 

पृथिवी पुच्छ प्रतिष्ठा । 
पृथिवीति पृथिवीदेवताध्यास्मि- 
कस्य प्राणस्य धारयित्री स्थिति- 
हेतुत्वात्‌ । “सेषा पुरुषस्यापान- 
मवष्टभ्य” (प्रउ०३।८)इति हि 
श्रुत्यन्तरम्‌ । अन्यथोदानवृत्त्यो- 
च्वेगमनं शुरुत्वाच्च पतनं वा 
स्याच्छरीरस्य। तसात्पृथिवीदेवता 
पुच्छं प्रतिष्ठा ग्राणमयस्यात्मनः । 


तत्तसिन्नेवार्थे प्राणमयात्मविषय 
'शष छोको भवति ॥ १ ॥ 
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कल्पना किया जाता है | इसके 
सिवा आगे भी श्रृतिके वचनानुसार 
ही पक्ष आदिकी कल्पना की गयी 
है | व्यान अर्थात्‌ व्यान नामकी 
वृत्ति दक्षिण पक्ष है, अपान उत्तर 
पक्ष है, आकाश आत्मा है । यहाँ 
प्राण-वृत्तिका अविकार होनेके कारण 
[ “आकाशः शब्दसे ] आकाशमै 
स्थित जो समानसंज्ञक प्राणकी 
वृत्ति है वही आत्मा है । अपने 
आसपासकी अन्य सब वृत्तियोंकी 
अपेक्षा मध्यवर्तिनी होनेके कारण 
वह आत्मा है । “इन अङ्घोंका मध्य 
आत्मा है? इस श्रुतिके मध्यवती अङ्ग- 
का आत्मत्व प्रसिद्द ही है । 

पृथ्वी पुच्छ-प्रनिष्ठा है | पृथ्वी! 
इस राब्दसे पृथ्वीकी अधिष्ठात्री 
देवी समझनी चाहिये; क्योंकि 
स्थितिकी हेतुभूत होनेसे वही 
आध्यात्मिक प्राणको भी धारण 
करनेवाली है | इस विषयमै “बह 
पृथ्वी देवता पुरुषके अपानको 
आश्रय करके” इत्यादि एक दूसरी 
श्रुति भी है । अन्यथा प्राणकी 
उदानवृत्तिसे या तो शरीर ऊपरको 
उड़ जाता अथवा गुरुतावश गिर 
पडता । अतः पृथ्त्री देवता ही 
प्राणमय शारीरकी पुच्छ--प्रतिष्ठा है । 
उसी अर्थमें अर्थात्‌ प्राणमय आत्माके 
विषयमें ही यह छोक प्रसिद्ध है॥ १॥ 


"० 
इति ब्रह्मानन्द्वल्ह्यां द्वितीयोऽनुवाकः ॥ २ ॥ 


तत 0 १३ छ ९ 


तृतीय अनुवाक 


प्राणकी महिमा और मनोमय कोशका वर्णन 


घ्राणं देवा अनु प्राणन्ति । मनुष्याः पशवश्च ये । 
प्राणो हि भूतानामायुः । तस्मात्सवीयुषमुच्यते । सवमेव 
त आयुर्यन्ति ये प्राणं ब्मोपासते । प्राणो हि भूता- 
नामायुः । तस्मात्सवीयुषसुच्यत इति । तस्येष एव 
शारीर आत्मा यः पूवस्य । तस्माद्वा एतस्मात्माणमयाद- 
न्योऽन्तर आत्मा मनोमयः । तेनेष पूणः । स वा 
एष पुरुषविध एव । तस्य पुरुष'वधतामन्वयं पुरुष- 
विधः । तस्य यजुरेव शिरः । ऋग्दक्षिणः पक्षः । सामोत्तरः 
पक्षः । आदेश आत्मा। अथवोङ्गिरसः पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष इलोको भवति । 
देवगण प्राणके अनुगामी होकर प्राणन-क्रिया करते हैं तथा जो 
मनुष्य और पशु आदि है [ वे भी प्राणन-क्नियासे ही चेष्टावान्‌ होते हैं | । 
प्राण ही प्राणियांकी आयु ( जीवन ) है | इसीलिये वह 'सर्वायुष? 
कहलाता है | जो प्राणकी ब्रह्मलूपसे उपासना करते हैं वे पूणे आयुको 
प्राप्त होते हैं । प्राण ही प्राणियोंकी आयु है । इसलिये वह 'सर्त्रायुष' 
कहलाता है | उस पूर्वोक्त ( अन्नमय कोश ) का ही यही देहस्थित आत्मा 
है । उस इस प्राणमय कोशसे दूसरा इसके भीतर रहनेवाळा आत्मा 
मनोमय है । उसके द्वारा वह पूर्ण है । वह यह [ मनोमय कोश] भी 
उरुषाकार ही दै । उस ( प्राणमय कोश ) की पुरुषा कारताके अनुसार ही यह 
नी घुरुषाकार हे । यजः ही उसका सिर है, ऋक्‌ दक्षिण पक्ष हैं, 
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साम उत्तर पक्ष है, आदेश आत्मा है तथा अथर्वाङ्गिरस पुच्छ-- 
प्रतिष्ठा है । उसके विषयमें ही यह छोक है ॥ १॥ 


प्राणं देवा अनु प्राणन्ति । 

माणस्य देवा अग्न्यादयः 

प्राधान्यम्‌ र्णं वाय्वात्मानं 
ग्राणनशक्तिमन्तमनु तदात्म- 
भूताः सन्तः प्राणन्ति प्राणन- 
कर्म कुवेन्ति प्राणनक्रियया 
क्रियावन्तो भवन्ति । अध्यात्मा- 
घिकारादवा इन्द्रियाणि प्राणमनु 
प्राणन्ति प्रुख्यप्राणमनु चेष्टन्त 
इति वा । तथा मनुष्याः पशवश्च 
ये ते प्राणनकमणेव चेष्टावन्तो 
भवन्ति 1 


अतश्च नान्नमयेदेव परिच्छि- 


नेनात्मनात्मवन्तः प्राणिनः । 
किं तहिं ? तदन्तगतेन प्राणमये- 
नापि साधारणेनेच सर्व पिण्ड- 
न्यापिनात्मवन्तो मनुष्यादयः । 
एवं मनोमयादिमिः पूर्वपूवव्या- 
पिभिरुत्तरोचरेः स्र्ष्मेरानन्दम- 
यान्तैराकाशादिभूतारब्धेरविद्या- 
कुतैरात्वन्तः सर्वे प्राणिनः । 
दथा खामाविकेनाप्याकाशादि- 


प्राणं देवा अनु प्राणन्ति--अश्चि 
आदि देवाण प्राणनशक्तिमान्‌ वायु- 
रूप प्राणके अनुगामी होकर अर्थात्‌ 
तद्रप होकर प्राणन-क्रिया करते 
है ग्र यानी प्राणन-क्रियासे क्रियावान्‌ 
होते हैं । अथवा यहाँ अध्यात्म 
सम्बन्धी प्रकरण होनेसे १! यह 
समझना चाहिये कि ] देव अर्थात्‌ 
इन्द्रियाँ प्राणके पीछे प्राणन करती 
यानी मुख्य प्राणकी अनुगामिनी 
होकर चेष्टा करती हैं तथा जो 
मी मनुष्य और पशु आदि हैं वे ही 
प्राणन-क्रियासे ही चेष्टावान्‌ होते हैं । 


इससे जाना जाता है कि प्राणी 
केवल परिज्छिन्नरूप अन्नमय कोशसे 
ही आत्मवान्‌ नहीं हैं । तो क्या 
है ? वे मनुष्यादि जीव उसके 
अन्तर्वर्ती सम्पूर्ण पिण्डम व्याप्त 
साधारण प्राणमय कोशसे भी 
आत्मान्‌ हैं | इस प्रकार पूर्व-पूर्व 
कोशमें व्यापक मनोमयसे लेकर 
आनन्दमय कोशपर्यन्त, आकाशादि 
भूतांसे होनेवाळे अविद्याकृत कौशों- 
से सम्पूर्ण प्राणी आत्मवान्‌ हैं । 
इसी प्रकार वे स्वभावसे ही 
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कारणेन नित्येनाविकृतेन सर्वे- 
गतेन सत्यज्चानानन्तरक्षणन 
पञ्चकोशातिगेन सर्वात्मनात्म- 
चन्तः । स हि परमाथत | 
सर्वेपामित्येतदप्यर्थादुक्तं भवति । 
प्राणं देवा अनु प्राणन्तीत्युक्त 
तत्कसादित्याह । प्राण हि 
यस्साद्धतानां प्राणिदामायुजीव- 
नम्‌ । “यावद्वयस्मिञ्शरीरे प्राणो 
वसति तावदायुः” ( को० उ० 
३।२) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । 
तसात्सर्वापुषम्‌ । सदेषामायुः 
सवोयुः सर्वायुरेव सर्वायुपमित्यु- 
च्यते । प्राणापगमे मरणप्रसिद्धः। 
प्रसिद्ध हि लोके स्वायुष्ट' 
प्राणस्य । 
अतोऽसाद्वाह्यादसाधारणाद- 
न्नमयादात्मनोऽप- 
क्रम्यान्तः साधा- 
रणं ग्राणमयमात्मानं ब्रह्मोपासते 
येऽहमसि प्राणः सर्वभूताना- 


प्राणोपासन- 


फलम्‌ 


आकाशादिके कारण, नित्य, 
निर्विकार सर्वगत, सत्य ज्ञान एवं 
अनन्तरूप, पञ्चकोशातीत सर्वात्मासे 
भी आत्मवान्‌ हैं । वही परमार्थतः 
सबका आत्मा है--यह बात भी 
इस वाक्यके तात्पयंसे कह ही दी 
गयी है । 
देवगण प्राणके पीछे प्राणन- 
क्रिया करते हैं--ऐसा पहले कहा 
गया । ऐसा क्यों है ! सो बतळाते 
हे--क्योंकि प्राण ही प्राणियाँका 
आयु--जीवन है | “जबतक इस 
शरीरमें प्राण रहता है तभीतक 
आयु है?” इस एक अन्य श्रतिसे मी 
यही सिद्ध होता है | इसीलिये वह 
'सर्वायुष” है । सबकी आयुका नाम 
“सर्वासु' है, 'सर्वायु' ही “सर्वायुष” 
हा जाता है; क्यांक्रि ग्राण-प्रयाण- 
के अनन्तर मृत्यु हो जाना प्रसिद्ध 
ही है । प्राणका सर्वायु होना तो 
लोकमें प्रसिद्ध ही है । 
अतः जो ढोग इस बाह्य 
असाधारण ( व्याब्रृत्तरूुप ) अन्नमय 
कोरासे आत्मबुद्धिको हटाकर इसके 
अन्तर्वेती और साधारण [ सम्पूर्ण 
इन्द्रियोंमें अनुगत ] प्राणमय कोश- 
को 'मैं प्राण सम्पूर्ण सूतोंका आत्मा . 


अचु० ४ ] 


शाङ्करभाष्याथै 


१३३ 


बारदटदटजनन्ख्याटिटिटोकक ०20205. ५220... Seam wo यरे. व्य (२६20... Eo at 20. 


Lo a 


मात्मायुजीवनदेतुत्वादिति ते 
स्व मेवायुरस्मिँछोके यन्ति, नाप- 
मृत्युना ग्रियन्ते प्राबत्राप्तादायुष 
इत्यथः । शतं वर्षाणीति तु युक्त 
“सवेमायुरेति? (छा० उ० २ 
११-२०, ४। ११-१३ ) इति 
श्रुतिप्रसिद्धेः । 

कि कारण प्राणो हि भूता- 
नामायुस्तसात्सर्वायुषसुच्यत इति। 
यो यद्शुणकं ब्रह्मोपासते स तद्‌- 
सुणभागभवतीति विद्याफल प्राप्ते- 
त्वर्थ पुनवचनं प्राणो हीत्यादि । 
तस्य॒ पूवस्यान्नमयस्येष एव 
शारीर 
क १ य॒ एष प्राणमय! । 


शरीरेऽन्नमये भवः 


आत्मा । 


तसाद्वा एतसादित्युक्तार्थ- 
मनोमयकोश- मन्यत्‌ । अन्यो- 
निवचनस्‌ ऽन्तर आत्मा मनो- 
मयः । मन इति संकल्पाद्यात्म- 
कमन्त;करण तन्मयो मनोमयो 


और उनके जीवनका कारण हनेसे 
उनकी आयु हूँ? इस प्रकार ब्रह्मरूपसे 
उपासना करते हैं वे इस लोकमें 
पूर्ण आयुको प्राप्त होते हैं । अर्थात्‌ 
प्रार्ववश प्राप्त हुई आयुसे पूर्व 
अपमृत्युसे नहीं मरते । “पूर्ण आयु 
को प्राप्त होता है? ऐसी श्रृति-प्रसिद्धि 
होनेके कारण यहाँ [ '्सर्भयुः 
शब्द्से ] सौ वर्ष समझने चाहिये । 

[ प्राणको सर्वायु समझनेका ] 
क्या कारण है ? क्योंकि प्राण ही 
प्राणियोंकी आयु है इसलिये वह 
'सर्वायुष” कहा जाता है । जो 
व्यक्ति जैसे गुणबालेब्रझकी उपासना 
करता है वह उसी प्रकारके गुगका 
भागी होता ह्वै--इस प्रकार विद्याके 
फलकी प्राप्तिके इस हेतुको प्रदर्शित 
करनेके लिये “आणो हि भूताना- 
मायुः? इत्यादि वाक्यकी पुनरुक्ति की 
गयी है । यही उस पूर्वकथित 
अन्नमय कोशका शारीर---अन्नमय 
रारीरमें रहनेवाला आत्मा है | कौन १ 
जो कि यह प्राणमय है । 

“तस्माद्वा एतस्मात्‌ इत्यादि शेष 
पदोंका अर्थ पहले कह चुके हैं | 
दूसरा अन्तर-आत्मा मनोमय है। 
संकल्प-विकल्पात्मक अन्त;करणका 
नाम मन है; जो तद्रप हो उसे 
मनोमय कहते हैं; जैसे [ अन्नरूप 
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यथान्नमयः । सोऽयं प्राणमय- 
स्याभ्यन्तर आत्मा । तस्य यजु- 
रेव शिरः । यजञरित्यनियताक्षर- 
पादावसानो मन्त्रविशेषस्तज्ञा- 
तीयवचनो यज्ञःशब्दस्तस्य 


दिरस्त्वं प्राधान्यात्‌ । प्राधान्य च 
यागादो संनिपत्योपकारकत्वात्‌ । 
यजुषा हि हविदीयते खाहाका- 


सदिना । 


बाचनिकी वा शिरआदि- 


कल्पना स्त्र | मनसो हि 
स्यानप्रयत्ननादस््रवर्णपदवाक्य- 
विषया तत्संकल्पात्मिका 
तद्भाविता वृत्ति; भ्रोत्रादिकरण- 


द्वारा यलुःसंकेतविशिष्टा यजुः 
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होनेके कारण ] अन्नमय कहा गया 
है । वह इस प्राणमयका अन्तर्वती 
आत्मा है । उसका यजुः ही शिर 
है । जिनमें अक्षरांका कोई नियम 
नहीं है ऐसे पादोंमें समाप्त होनेवाले 
मन्त्रविशेषका नाम यजु: है । उस 
जातिके मन्त्रांका वाचक यजुः? 
शब्द है । उसे प्रधानताके कारण 
शिर कहा गया है । यागादिमें 
संनिपत्य उपकारक% होनेके कारण 
यजुः-मन्त्रोंकी प्रधानता है; क्योकि 
खाहा आदिके द्वारा यजुमन्त्रांसे ही 
इवि दी जाती है । 

अथवा इन सब प्रसंगांमै शिर 
आदिकी कल्पना श्रुतिवाकयसे ही 
समझनी चाहिये । अक्षरांके 
[उच्चारणके]स्थान,[आन्तरिक] प्रय्न, 
[उससे उत्पन्न हुआ] नाड; [उदात्तादि] 
खर, [अकारादि] वर्ण, [उनसे रचे इए] 
पद और [ पदोंके समूहरूप ] वाक्यसे 
सम्बन्ध रखनेवाली तथा उन्हीके 
संकल्प और भावे युक्त जो श्रवणादि 
इन्द्रियोके द्वारा उत्पन्न होनेवाली 
“यजुः? संकेतविशिष्ट मनकी बृत्ति है 


अ यशाङ्ग दो प्रकरके होते हैं--एक संनिपत्य उपकारक और दूसरे 
आरात्‌ उपकारक । उनमें जो अङ्क साक्षात्‌ अथवा परम्परासे प्रधान यागके 
कळेवरकी पूर्ति कर उसके द्वारा अपूर्वकी उत्पत्तिमें उपयोगी होते हैं वे संनिपत्य 
उपकारक कहलाते हैं । यजुमन्त्र भी यागशरीरको निष्पन्न करनेवाले होनेसे 


इनिपत्य उपकारक हैं । 
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इत्युच्यते । एवमृगेव साम | वही “यज्ञः? कही जाती है । इस 

च। प्रकार “ऋक्‌? और ऐसे ही 'साम' 
को भी समझना चाहिये ।% 

एवं च मनोवृत्तित्वे मन्त्राणां | इस प्रकार मन्त्रोके मनोद्ृत्तिरुष 

होनेपर ही उस बृत्तिका आवर्तन 

वृत्तिरेवावत्येत इति मानसो जप | करनेसे उनका मानसिक जप किया 

| जाना ठीक हो सकता है । अन्यथा 

उपपद्यते । अन्यथाविषयत्वान्म- | धटादिके समान मनके विषय न 

होनेके कारण तो मन्त्रोकी आवृत्ति 

न्त्रों नावतंयितुं शक्यो घटादि- | मी नहीं की जा सकती थी और 

उस अवस्थामे मानसिक जप होना 

वदिति मानसो जपो नोपपद्यते । | सम्भव ही नहीं था । किन्तु मन्त्रोकी 

आवृत्तिका तो बहुत-से कमोमें विधान 

मन्त्रावृत्तिथ चोद्यते बहुशः | किया ही गया है [ इससे उसकी 

असम्माबना तो सिद्ध हो नहीं 

कमसु । सकती ] । 


& “यजुःः आदि शब्दोंठे यजुर्वेद आदि ही समझे जाते हैं । परन्तु यहाँ 
जो उन्हे मनोमय कोशके शिर आदि रूपसे बतलाया गया है उसमें यह शंका 
होती है कि उनका उससे ऐसा क्या सम्बन्ध है जो वे उसके अङ्गरूपसे बतलाये 
गये हैं ! इस वाक्यें भगवान्‌ भाष्यकारने उसी बातको स्पष्ट किया है । इसका 
तात्पर्य यह है कि यजुः; साम अथवा ऋक आदि मन्त्रोके उच्चारणमें सबसे पहले 
अन्यान्य शब्दोंके उच्चारणके समान मनका ही व्यापार होता है । पहले कण्ड 
अथवा ताल आदि थानोंसे जठरामिद्वारा प्रेरित वायुका आघात होता है, उससे 
अस्फुट नादकी उत्पत्ति होती है; फिर क्रमशः स्वर ओर अकारादि वर्ण अभि- 
व्यक्त होते हैं | वर्णके संयोगसे पद और पदसमूइसे वाक्यकी रचना होती हे । 
इस प्रकार मानसिक सङ्कटप और भावसे ही यजु; आदि मन्त्र अभिव्यक्त होकर 
भ्रोत्रेन्द्रियले ग्रहण किये जाते हैं। अतः मनोइत्तिसे उत्पन्न होनेवाळे होनेके 
कारण ही यहाँ यजुरबिषयक मनोइत्ति 'यजुः?; ऋग्विषयक वृत्तिको “कू? 
और सामविषयक वृत्तिको “साम? कहा गया है; तथा इस प्रकारकी यजुदचि 
ही मनोमय कोशकी गीर्षखानीय है । 
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अक्षरविषयस्मृत्यावृत्त्या 


मन्त्रावृत्तिः स्यादिति चेत्‌ ! 


~ 


न; युख्यार्थासभवात्‌। “त्रिः | 
के | माननेसे जपका विधान करनेवाली 


प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमाम्‌” इति | 


ऋगाईत्त: शूयते । त्रच | आबृत्ति करनी चाहिये और तीन 


ऽविषयत्वे तद्विषयस्मृत्यावृस्या 


चेतन्यमनादिनिधनं यजुःशब्द- 


वाच्यमात्मविज्ञानं मन्त्रा इति । | 


अन्यथा 


कम । “सर्वे वेदा यत्रेकं भवन्ति | 


यङ्का-मन्त्रके अक्षरोंको . विषय 


करनेत्राळी स्मृतिकी आवृत्ति होनेसे 
| मन्त्रकी मी आवृत्ति हो सकती है- 
| यदि ऐसा मानें तो 4 


समाधान-नहीं; क्योंकि [ ऐसा 


श्रुतिका ] मुख्य अर्थ असम्भव हो ' 
जायगा । “तीन बार प्रथम ऋकूकी 


बार अन्तिम ऋकूका अन्वाख्यान 


| (आवर्तन) करे” इस प्रकार ऋकूकी 
मन्त्रावृत्तो च क्रियमाणायाम्‌ | 
| ऐसी अवस्थामे मन्त्रमय ऋक्‌ तो 
“त्रिः प्रथमामन्वाह” इति ऋगा- | 
ि््योऽथोदितः परि | आवृत्तिके स्थानमें यदि केवळ उसकी 
वृत्तिम्मुख्योञ्थधीदित; परित्यक्तः | स्मृतिका ही आवर्तन किया जाय 
| छि | तो “तीन बार प्रथम ऋकूकी 
सात्‌ । तखान्मवोइ्युपाधि- | आवृत्ति करनी चाहिये?” इस श्रुतिका 
परिच्छिन्नं मनोवृत्तिनिष्ठमात्म- | मुख्य अर्थ छूट जाता है । अतः यह 
| समझना चाहिये कि मनोवृत्तिरूप 
| उपाधिसे परिच्छिन्न मनोवृत्तिस्थित 
| जो अनादि-अनन्त आत्मचैतन्य 


| धयजुः? शब्दवाच्य आत्मविज्ञान है 
एवं च नित्यत्वोपपत्तिर्ेदानाम्‌ | 


विषयत्वे रूपादि- | 
बदनित्यलं च स्यान्नेतद्यु- | 


आवृत्तिके विषयमें श्रुतिकी आज्ञा है । 


मनका विषय नहीं है, अत; मन्त्रकी 


वह यजुर्मन्त्र है । इसी प्रकार 
वेदोंकी नित्यता भी सिद्ध हो सकती 
है; नहीं तो इन्द्रियांके विषय द्दोने- 


| पर तो ख्पादिके समान उनकी भी 


अनित्यता ही सिद्ध होगी; और ऐसा 
होना ठीक नहीं है। “जिसमें समस्त 
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स॒ मानसीन आत्मा” इति च | वेद एकरूप हो जाते हैं वह मनरूप 
| उपाधिमें स्थित आत्मा है?” यह नित्यः 
आत्माके साथ ऋगादिका एकत्व 
बतळानेत्राली श्रुति भी उनका 
नित्यत्व सिद्ध होनेपर ही सार्थक 
| हो सकती है । इस सम्बन्धमें 
सिन्देवा अधि विश्वे निषेदुः” | “जिसमें सम्पूर्ण देव स्थित हैं उसः 
। अक्षर ओर परब्रह्मरूप आकारामें 
( शवे ह उ० ४।८) इति च | ही ऋचाएँ तादात्म्यमावसे ब्यवस्थित 
मन्त्रवण$ । | हैं” ऐसा मन्त्रत्र्ण मी है । 


शरुतिनित्यात्मनेकत्वं बरुवत्युगा- 


दीनां नित्यत्वे समञ्जसा खात्‌ । | 
“ऋचो अक्षरे परमे व्यामन्य- 


आदेशोऽत्र ब्राह्मणम्‌} अति-| “आदेश आत्मा’ इस वाक्यमें 
| आदेश! शब्द ब्राह्मणका वाचक 
| है; क्योकि वेदोंका ब्राह्मणभाग ही 
| कत्तः्यविशष्ोंका आदेश ( उपदेश ) 
| देता है । अथर्वाङ्गिरस ऋषिके 
च शान्तिकपौशिकादिप्रतिष्ठा- | सत्कार किये हुए मन्त्र ओर 
| ब्राह्मण ही पुच्छ--प्रतिष्ठा हैं क्योंकि 
| उनमें शान्ति और पुष्टिकी स्थितिके 
हेतुमूत कमाँकी प्रधानता है । 
पूर्ववत्‌ इस विषयमे ही-मनोमय 
| आत्माका प्रकाश करनेवाला ही 
मयात्मप्रकाशकः पूर्ववत्‌ ॥ १॥ | यह छोक है॥ १॥ 
दि सी के: 
इति ब्रह्मानन्दवदल्यां तृतीयोऽनुवाकः ॥ रे ॥ 


SINS nnd 


देष्टव्यविशेषानतिदिशतीति। अथ 


वौद्धिरसा च दष्टा मन्त्रा ब्राह्मणं 


हेतुकर्मप्रधानत्वात्पुच्छं प्रतिष्ठा । 


तदप्येष छोको भवति मनो- 


शु 


चतुर्थ अनुवाक 


मनोमय कोश्चकी महिमा तथा विज्ञानमय कोग्रका वर्णन 

यतो वाचो निवतेन्ते । अप्राप्य मनसा सह । 
आनन्दं ब्राह्मणो विद्वान्‌ । न बिमेति कदाचनेति । तस्यैष 
एव शारीर आत्मा यः पूवस्य । तस्माद्वा एतस्मा- 
न्मनोमयादन्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयस्तेनेष पूर्णः । 
स वा एष पुरुषविध एव। तस्य पुरुषविधतामन्बयं 
पुरुषविधः । तस्य श्रद्धेव शिरः । ऋतं दक्षिणः पक्षः । 
सत्यमुत्तरः पक्षः । योग आत्मा । महः पुच्छं प्रतिष्ठा । 


तदप्येष शछोको भबति ॥ १ ॥ 

जहाँसे मनके सहित वाणी उसे न पाकर लौट आती है उस 
ब्रह्मानन्दको जाननेवाला पुरुष कभी भयको प्राप्त नहीं होता । यह जो 
६ मनोमय शरीर ] है वही उस अपने पूर्वत्रती [ प्राणमय कोश ] का 
शारीरिक आत्मा है । उस इस मनोमयसे दूसरा इसका अन्तर आत्मा 
विज्ञानमय है । उसके द्वारा यइ पूर्ण है | वह यह विज्ञानमय भी 
पुरुषकार ही है । उस [ मनोमय ] की पुरुषाकारताके अनुसार ही यह 
भी पुरुप्राकार है | उसका श्रद्धा ही शिर है । ऋत दक्षिण पक्ष है । 
स॒त्य उत्तर पक्ष है । योग आत्मा ( मध्यभाग ) है और महत्तत्त पुच्छ-प्रतिष्ठा 

है | उसके त्रिषयमें ही यह छोक है ॥ १ ॥ 
यतो वाचो नित्रतेन्ते। अप्राप्य | जहाँसे मनके सहित बाणी उसे 
तत SR न पाकर लौट आती है-इप्यादि 
ह [ अर्थ स्पष्ट ही है ] उस पूर्व- 


ग्राणमस्येष एवात्मा शारीर! कथित ग्राणमयका यही शारीर 
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शरीरे प्राणमये भवः शारीरः अर्थात्‌ प्राणमय ारीरमें रहनेबळा 
१ द आत्मा है | कौन ? यह जो मनोमय 
कः ? य एष मनोमयः । तसाद्वा | | ह न 
है । 'तस्माद्वा एतस्मात्‌? इत्यादि 
Lig ब. र पूवव 
एतसादित्यादि पूर्ववत्‌ । अ- अर्थ पूर्वषतू समझना 
चाहिये । उस इस मनोमयसे दूसरा 
न्यो5न्तर आत्मा विज्ञानमयो | इसका अन्तर आत्मा विज्ञानमय है 
छ यत्र अर्थात्‌ मनोमय कोशके भीतर 
ननामयस्यास्यन्तरो वज्ञातमय! | विज्ञानमय कोश है । 
मनोमयो वेदात्मोक्तः । वे-| मनोमय कोश वेदरूप बतढाया 
दार्थविषया बुद्धिनिश्चियात्मिका | गया या । वेदाके अथके विषयमें 


र जो निश्चयात्मिका बुद्धि है उसीका 
विज्ञानं तद्चाध्यवसायलक्षणम- | नाम बिज्ञान है । और वह अन्त:- 
न्तःकरणस्य धर्म । तन्मयो | करणका अध्यवसायरूप धर्म है । 
शिना ५. | तन्मय अर्थात्‌ प्रमाणखरूप निश्चय 
निश्रयविज्ञानं: प्रमाणखरूपर्नि | बिज्ञानसे ( निश्चयात्मिका बुद्धिसे 
रवतिह आत्मा विज्ञानमयः । | निष्पत होनेवाठा आत्मा विज्ञानमय 

हि _ | है, क्योंकि प्रमाणके विज्ञानपूर्वक 
प्रमाणत्रिज्ञानपूवको हि यज्ञादि- ही यज्ञादिका विस्तार किया जाता 


स्तायते । बज्ञादिददेतुत्व॑ च | दै । विज्ञान यज्ञादिका हेतु है- 
00, 20 यह बात श्रुति आगे चलकर मन्त्र- 
वक्ष्यति छोकेन । द्वारा बतलायेगी | 
निश्चयविज्ञानवतो हि कतेव्ये- | निश्चयात्मिका बुद्धिसम्पन पुरुष- 
को सबसे पहले कर्तब्यकर्ममें श्रद्धा 
ही उत्पन्न होती है । अत: सम्पूर्ण 
कर्मोमे प्रथम होनेके कारण वह 
शिरके समान उस विज्ञानमयका 
चिर; । ऋतसत्ये यथाव्या- | सिर है । ऋत ओर सत्यका अर्थ 
पहले ( शीक्षावल्ली, नवम अनुवाक 
ख्याते एवं । योगो युक्तिः | की हुई व्याख्याके ही समान है | 


च्कर्थेषु पूर्व श्रद्ठोत्पद्ते । सा 


सर्वकतंव्यानां ग्राथम्याच्छिर इव 


शै ४७ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


| वण्छी २ 
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समाधानम्‌, आत्मेवात्मा । 


आत्मवतो हि युक्तस्य समाधान- 
वतोऽङ्गानीव श्रद्धादीनि यथार्थ- 
ग्रतिपत्तिक्षमाणि भवन्ति । 
तसात्समाधानं योग आत्मा 
विज्ञानमयस्य। महः पुच्छं प्रतिष्ठा । 

मह इति महत्त्व प्रथमजम्‌ 
““महद्यक्षं प्रथमजं वेद” (बृ० उ० 
५ । ४।१ ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । 
पुच्छं प्रतिष्ठा कारणत्वात्‌ । 
कारणं हि कायाणां प्रतिष्ठा । 
यथा वृक्षबीरुधां एथिवी । सव 
बुद्विविज्ञानानां च महत्तत्त्वं 
कारणम्‌ । तेन तद्विज्ञानमयस्या- 
त्मनः प्रतिष्ठा । तदप्येष छोकों 
भवति पूर्ववत्‌ । यथान्नमयादी- 
नां ब्राहमणोक्तानां प्रकाशकाः 


शशक्षा एवविज्ञानमयस्यापि॥१॥। 


योग-युक्ति अर्थात्‌ समाधान ही 
आत्माके समान उसका आत्मा है । 
युक्त अर्थात्‌ समाधानसम्पन्न 
आत्मवान्‌ पुरुषके ही अङ्गादिके 
समान श्रद्धा आदि साधन यथार्थ 
ज्ञानकी प्राप्तिमें समर्थ होते हैं । 
अतः समाधान यानी योग ही 
विज्ञानमय कोशका आत्मा है और 
महः उसकी पुच्छ--अतिष्ठा है । 

“प्रथम उत्पन्न हुए महान्‌ यक्ष 
( पूजनीय ) को जानता है?” इस 
एक अन्य श्रुतिके अनुसार 'मह:? 
यह महत्तत्वका नाम है । बही 
[ विज्ञानमयका ] कारण होनेसे 
उसकी पुच्छ--प्रतिष्ठा है; क्योंकि 
कारण ही कार्यतर्गकी प्रतिष्ठा 
( आश्रय ) हुआ करता है, जैसे कि 
वृक्ष और छलता-गुल्मादिकी प्रतिष्ठा 
पृथिवी है। महत्ततत्र ही बुद्धिके सम्पूर्ण 
विज्ञानोंका कारण है | इसलिये बह 
विज्ञानमय आत्माकी प्रतिष्ठा है । 
पूर्ववत्‌ उसके विषयमें ही यह छोक 
है अर्थात्‌ जैसे पहले कोक ब्राह्मणोक्त 
अन्नमय आदिके प्रकाशक हैं उसी 
प्रकार यह विज्ञानमयका भी प्रकाशक 
लोक है ॥ १ ॥ 


mem "ope 
इति ब्रह्मानन्द्चल्ल्यां चतुथोऽनुवाकः ॥ ४ ॥ 
RALERSS 


पञ्चम अनुवाक 


विज्ञानकी महिमा तथा आनन्दमय कोशका वर्णन 
विज्ञानं यज्ञं तनुते । कमोणि तनुतेषपि च। 
विज्ञान देवाः सर्वे । ब्रह्म ञ्येष्ठमुपासते । विज्ञानं ब्रह्म 
चेट्टेद । तस्माच्चेन्न प्रमायति । शरीरे पाप्मनो हित्वा । 
सवोन्कामान्समरनुत इति । तस्येष एव शारीर आत्मा 
यः पूवस्य । तस्माद्वा एतस्माद्विज्ञानमयादन्यो5न्तर 
आत्मानन्दमयः । तेनेष पूर्णः । स वा एष पुरुषविध एव । 
तस्य पुरुषविधतामन्वयं पुरुषविधः । तस्य प्रियमेव शिरः । 
मोदो दक्षिणः पक्षः । प्रमोद उत्तरः पक्षः । आनन्द 
आत्मा । ब्र पुच्छं प्रतिष्ठा । तदप्येष इलोको भवति ॥१॥ 
विज्ञान ( विज्ञानवान्‌ पुरुष ) यज्ञका विस्तार करता है और वही 
कमका भी विस्तार करता है । सम्पूर्ण देव ज्येष्ठ विज्ञान ब्रह्मकी उपासना 
करते हैं । यदि साधक “विज्ञान ब्रह्म है? ऐसा जान जाय और फिर 
उससे प्रमाद न करे तो अपने शरीरके सारे पार्पोको त्याग कर वह समस्त 
कामनाओं ( मोगों ) को पूर्णतया प्राप्त कर लेता है | यह जो विज्ञानमय 
है वही उस अपने पूर्ववर्ती मनोमय शरीरका आत्मा है। उस इस 
विज्ञानमयसे दूसरा इसका अन्तर्वता आत्मा आनन्दमय है । उस 
आमन्दमयके द्वारा यह पूर्ण है । वह यह आनन्दमय भी पुरुषाकार ही 
है । उस ( विज्ञानमय ) की पुरुषाक़ारताके समान ही यह पुरुषाकार 
है । उसका प्रिय ही शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष 
है, आनन्द आत्मा है और ब्रह्म पुच्छ-अतिष्ठा है । उसके विषयमें ही 
यह इलेक है ॥ १ ॥ 
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विज्ञानं यज्चं तत्ते । विज्ञान 


बिश्ञानमयो- वन्हि यज्ञं तनोति 
पासनम्‌ श्रद्धादिपूवंकम्‌ | 
अतो विज्ञानस्य कदेत्व॑तनुत 


इति कर्माणि च तनुते । यसा- 
दविज्ञानकर्वृकं सर्व तस्ायुक्त 
विज्ञानमय आत्मा ब्रह्मेति । 
किं च विज्ञानं ब्रह्म सर्वे देवा 
इन्द्रादयो ज्येष्ठं प्रथम जत्वास्सवे- 
प्रवत्तीनां वा तत्पूवकत्वात््रथमजं 
विज्ञानं ब्रह्मोपासते ध्यायन्ति 
तसिन्विज्ञानमये ब्रह्मण्यमि- 
मानं कृत्वोपासत इत्यथः । 
तस्मात्ते महतो ब्रह्मण उपा- 
सनाउज्ञानेश्वतन्तो भवन्ति । 
तञ्च विज्ञानं ब्रह्म चेदि वेद 
विजानाति न केवलं वेदेच तखा- 
हुद्वणश्‍चेन्न प्रमाद्यति बराह्यष्वेरा- 
नात्मखात्मभावितत्वात्प्राप्त वि- 
ज्ञानमये ब्रह्मण्यात्मभावनायाः 


विज्ञान यज्ञका विस्तार करता 
हे अर्थात्‌ विज्ञानवान्‌ पुरुष ही 
श्रद्वादिपूर्वक यज्ञका अनुष्ठान करता 
हे । अतः यञ्चानुष्ठानम विज्ञानका 
करतृस्र है और ततुते-इसका भाव 
यह है कि वही कर्मोका भी 
विस्तार करता है । इस प्रकार 
क्योंकि सब कुछ विज्ञानका ही 
किया हुआ है इसलिये “विज्ञानमय 
आत्मा ब्रह्म है? ऐसा कहना ठीक 
ही है । यही नहीं, इन्द्रादि सम्पूण 
देवगण विज्ञानब्रह्मकी, जो सबसे 
पहले उत्पन्न होनेत्राळा होनेसे 
ज्येष्ठ है अथवा समस्त वृत्तिया 
बिज्ञानपूर्वक होनेके कारण जो 
प्रथमोत्पन्न है, उ स विज्ञानरूप ब्रह्मको 


उपासना अर्थात्‌ ध्यान करते हैं | 
तात्पर्यं यह है कि वे उस विज्ञानमय 


ब्रह्ममे अभिमान करके उसकी 
उपासना करते है । अतः वे उस 
महृद्रहकी उपासना करनेसे ज्ञान 
और ऐश्वयसम्पन्न होते हैं । 


उस विज्ञानरूप ब्रह्मको यदि 
जान ले-केत्रळ जान ही न छे बल्कि 
यदि उससे प्रमाद भी न करे; बाह्य 
अनात्मपदारथोमें आत्मबुद्धि की 
हुई है, उसके कारण विज्ञानमय 
ब्रह्ममें की दुई आत्ममावनासे प्रमाद 
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ग्रमदनं तन्िवृत्त्यथमुच्यते तखा- | 


चेदित्यर्थः । 


विज्ञनबद्यो- शरीरे 
पासनफलम हित्व t 


तस्माच्छरीराभिमान निमित्तान्‌ 


सवोन्पाप्मनः शरीरग्रभवाञ्शरीर 
एव हित्वा विज्ञानमयत्रह्मखरू- 
। खरूपको प्राप्त हुआ साधक उसमें 


वा नि आ 
पापन्नस्तत्स्थान्सवोन्कामान्विज्ञा | लत: रे 


he i 
नमयेचेवात्मना समःनुते सम्य-। 


ग््ुङक्त इत्वथः । 


कार्यात्मत्व- | 
 खापनम्‌ भव; शारीरः। कः ? 
ब एप विज्ञानमयः । तसााद्वा 


होना सम्भव है; उसकी निदृत्तिके 
चेन्न प्रमाद्यतीति,अन्नमयादिष्वा- | €, कहते है “यदि उससे प्रमाद 
| न करे, इत्याद | तात्पर्य यह है 


त्मभांच हित्वा केवले विज्ञान- | कि यदि अन्नमय आदिमें आत्मभाव- 


मये ब्रह्मण्यात्मत्वं भावयन्नारते | को छोड़कर केवळ विज्ञानमय ब्रह्मे 


। ही आत्मत्वकी भावना करके स्थित 


| रहे 
ततः कि स्पादित्युच्यते-- | 
पाप्मनो द रारीरके पापीको त्याग कर, 
शरीराम्नि- | सम्पूर्ण पाप ररीरामिमानके कारण 
नि ee | ही झोनेवाले हैं; विज्ञानमय ब्रह्ममें 
मानानामसा हैं उ पा मान" | आत्मत्वका अभिमान करनेसे निमित्तः 
तेषां च विज्ञानमये ब्रह्मण्यात्मामि- ` 


मानान्निमित्तापाये हानमुपपद्यते, | 
| प्रकार कि छातेके हटा लिये जानेपर 
छत्रापाय इवच्छायापायः । | 
| । छायाकी भी निवृत्ति हो जाती है । 


| अतः ररीरामिमानके कारण होने- 


तो क्या होगा ? इसपर कहते 


का क्षय हो जानेपर उनका भी 
क्षय होना उचित ही है, जिस 


वाले शरीरजनित सम्पूर्ण पापोंको 
शरीरहीम त्याग कर विज्ञानमय ब्रह्म- 


भोगोंको विज्ञानमय 


| खरूपसे ही सम्यक्प्रकारसे प्राप्त 
| कर लेता है अर्थात्‌ उनका पूर्णतया 
८ है «५ | उपभोग करता है । 

तस्य॒ पूवय मनोमयस्यात्मेष | 
आनन्दमय एव शरीरे मनोमये | 


उस पूर्वकथित मनोमयका शारीर 


मनोमय शरीरमै रहनेवाला आत्मा 
भी यही है | कौन ? यह जो 


विज्ञानमय है । “तस्माद्वा एतस्मात' 
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एतस्सादित्युक्तार्थम्‌ । आनन्द- | इत्यादि वाक्यका अर्थ पहले कहा 


मय इति कार्यात्मप्रतीतिरधि- 


'कारान्मयटशब्दाच । अन्नादि- | 
मया हि कार्यात्मानो भोतिका | 


इहाधिकृताः । तदधिकारपतित- 
कारार्थ दृष्टा यथान्नमय इत्यत्र । 


तव्यः | 


संक्रमणाञ्च; 


र्ट्‌ । संक्रमणक्रमत्वेन चा- 


मयमात्मानमुपसंक्रामतीति । न 


चात्मन एवोपसंक्रमणम्‌ । अधि- 


जा चुक्रा है । “आनन्दमय? इस 
शब्दसे कार्यात्माकी प्रतीति होती 
है; क्योंकि यहाँ उसीका अधिकार 
(प्रसङ्ग) है और आनन्दके साथ 
“मयद्‌? शब्दका प्रयोग किया गया 
है| यहाँ अन्नमय? आदि भौतिक 


| कार्यात्माओंका अधिकार है; उन्ड्ीके 
आयमानन्दमयः, मयट्‌ चात्र वि- | 
| मयट्‌” प्रत्यय भी यहाँ विकारके 
| अर्थमें देखा गया है; द कि 

त्कार्यात्मानन्दमयः प्रत्ये- | अन्नमय' इस शब्दे है । अतः 
तखात्कार्यात्मानन्दमयः अत्यः | , आनन्दमय कार्यीत्मा है--ऐसा 
| जानना चाहिये । 


आनन्दमयमा- | न 
| सिद्ध होती है । वह आनन्दमय 


न्मानमुससंक्रामदीति वक्ष्यति । | 
| | अर्थात्‌ आनन्दमय आत्माको प्राप्त 


कायोत्मनां च संक्रमणमनात्मनां | 


अन्तर्गत यह आनन्दमय भी है । 


संक्रमणके कारण भी यही बात 
आत्माके प्रति संक्रमण करता है 


होता है |! ऐसा आगे ( अष्टम 
अनुवाकमें ) कहेंगे । अन्नमयादि 


| अनात्मा कार्यात्माओंका ही संक्रमण 
| होता देखा गया है । और संक्रमणके 
| कर्मरूपसे आनन्दमय आत्माका 


नन्दमय आत्मा श्रप्रते । यथान्न- | 
i | अन्नमय आत्माके प्रति संक्रमण 


श्रवण होता है, जैसे कि “यह 


( गमन ) करता है” [ इस वाकयमें 


| देखा जाता है ] । खयं आत्माका 
| ही संक्रमण होना सम्भव है नहीं; 


क्योंकि इससे उस प्रसङ्गमें विरोध 
आता है और ऐसा होना सम्भव 


'कारविरोधादसंभवाचच । न ह्या- | भी नहीं है। आत्माका आत्माको 
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त्मनेवात्मन उपसंक्रमणं संभ- 
वति । स्वात्मनि भेदाभावात्‌ । 
आत्मसूतं च ब्रह्म सङक्रमितुः । 
_ शिर आदिकट्पनानुपपत्तेश्च । 
न हि यथोक्तलक्षण आकाशादि. 
कारणे$कार्यपतिते दिरआद्यत्रयवः 
रूपकल्पनोपपद्यते । “'अदञ्ये- 
ऽनात्म्येऽनिरुक्तेऽनिलयने'' ( ते० 
उ० २ । ७ । १ ) “अस्थूल- 
मनणु” ( बु०३०३।८। ८ ) 
“नेति नेत्यात्मा” (ब्र 3० ३।९। 
२६ ) इत्यादिविशेषापोहश्रुति- 
भ्यश्च । 


मन्त्रोदाहरणानुपपत्तेध । न 
हि प्रियशिरआद्यनयव विशिष्टे 
्त्यक्षतोऽनुभूयमान आनन्दमय 
आत्मनि बरह्मणि नास्ति ब्रह्मेत्या- 
शङ्काभावात्‌ “असन्नेव स 
भवति । असडक्षेति वेद चेत” 
( तै० 3० २।६।१) इति 


द्वेश उ० १०७-~ 


ही प्राप्त होना कभी सम्भव नहीं 
है; क्योंकि अपने आत्मामें भेदका 
सत्था अमाव है और ब्रह्म भी 
संक्रमण करनेत्रालेका आत्मा ही है | 

[ आत्मामं ] शिर आदिकी 
कल्पना असम्भव होनेके कारण भी 
[ आनन्दमय कार्यामा ही ह्वै ] । 
आकाशादिके कारण और कार्यवर्गके 
अन्तर्गत न आनेवाले उपर्युक्त 
लञ्षणत्रिशिष्ट आत्मामें शिर आदि 
अवयवरूप कल्पनाका होना संगत 
नहीं है । आत्मामें विशेष धर्मोका 
बाध करनेत्राली “अदृश्य, अशरीर, 
अनिव चनीय और अना श्रयमें'१५ “स्थूल 
और सूक्ष्मसे रहित” “आत्मा यह 
नहीं है यह नहीं है?” इत्यादि श्रुतियोंसे 
भी यह्वी बात सिद्ध होती है | 


| आनन्दमयको यदि आत्मा 
माना जाय तो ] आगे कहे इए 
मन्त्रका उदाहरण देना भी नहीं 
बनता । शिर आदि अश्रयत्रोसे युक्त 
आनन्दमय आत्मारूप ब्रह्मके प्रत्यक्ष 
अनुभव होनेपर तो ऐसी शंका ही 
नहीं हो सकती कि ब्रह्म नहीं है, 
जिससे कि [ उस शंकाकी निबृत्ति- 
के लिये ] “जो पुरुष, ब्रह्म नहीं 


है --ऐसा जानता है वह असद्रूप 


१४६ तैत्तिरीयोपनिषद्‌ | बल्ली २ 


MIT SS MN 2, MH + ME > 2 REO M+ < MM क SMR © + < 
मन्त्रोदाहरणशुपपच्चते । ब्रह्म | ही है!” इस मन्त्रका उल्लेख संगत 


िष्ठ्त्यपि ५ सके । तथा 'त्रह्म पुच्छ--प्रतिष्ठ 
प्रतिष्ठेत्यपि चानुपपन्नं पृथग्त्र- | ही सके । १. | 
है? इस वाक्यके अनुसार ग्रतिष्ठा- 


रूपसे ब्रह्मको पृथक्‌ ग्रहण करना 
भी नहीं बन सकता | अतः यह्क 
आनन्दमय कार्यवर्गके अन्तर्गत ही 
हे--परमात्मा नहीं है । 


झणः प्रतिष्ठात्वेन ग्रहणम्‌ । 
तसात्कायपतित एवानन्दमयो 
न पर एवात्मा । 


“आनन्द यह उपासना और 
कर्मेका फल है, उसका विकार 
आनन्दमय कहलाता है । वह 
विज्ञानमय कोशसे आन्तर है; क्योंकि 
श्रुतिके द्वारा वह यज्ञादिके कारणभूत 
विज्ञानमयकी अपेक्षा आन्तर बतलाया 
गया है । उपासना और कर्मका फल 
मोक्ताके ही लिये है, इसलिये बह 
सबसे आन्तरतम होना चाहिये; सो 
पूर्वोक्त सब कोशोंकी अपेक्षा 
आनन्दमय आत्मा आन्तरतम है ही; 
क्योंकि विद्या और कर्म भी 
[ प्रधानतया ] प्रिय आदिके ही लिये 
हैं | प्रिय आदिकी प्राप्तिके उद्देश्यसे 
ही उपासना और कर्मका अनुष्ठान 
किया जाता है; अत: उनके फलरूप 
प्रिय आदिका आत्मासे सान्निध्य 
होनेके कारण विज्ञानमयकी अपेक्षा 
ज्ञानमयस्याभ्यन्तरत्वमुपपद्यते । | (ल. ( आनन्दमय कोश ) का 

| आन्तरतम होना उचित ही है । 


भ्रियादिवासनानिव्रतो हानन्द- प्रिय आदिकी वासनासे निष्पन्न 


आनन्द इति विद्याकमंणोः 
आनन्दमयकोश- फूलं तद्विकार आ- 
प्रतिपादन नन्द्सय; । सं च 
विज्ञानमयादान्तरः । यज्ञा- 
दिहेतोविंज्ञानमयादस्यान्तरत्व- 
श्रुतः । ज्ञानकमंणोहि फलं 
सोक्त्रथंत्वादान्तरतमं स्यात्‌ । 
आन्तरतमश्चानन्द्मय आत्मा 
पूर्वेभ्यः । विद्याकमणाः प्रिया- 
द्यथेत्वाच । प्रियादिप्रयुक्तं हि 
विद्याकरमंणी । तसास्म्रियादीनां 
फळरूपाणामात्मसंनिकषीदि- 
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मयो विज्ञानमयात्रितः खप्न उप- 
लभ्यते । 


तस्यानन्दमयस्यात्मन इष्ट- 
आनन्दमयस्य पुत्रादिदशनजं प्रियं 
पुरुषविधत्वम्‌ शिर इव शिर; 
प्राधान्यात्‌ । मोद इति प्रिय- 
ठाभनिमित्तो हृषः । स एव च 
प्रकृष्टो हर्ष! प्रमोद: । आनन्द 
इति सुखसामान्यमात्मा प्रिया- 
दीनां सुखावयवानाम्‌ । तेष्वनु- 
स्यृतत्वात्‌ । 

आनन्द इति पर ब्रह्म । तद्वि 
शुभकमंणा ग्रत्युपखाप्यमाने 
पृत्रमित्रादिविषयविशेषोपाथाव- 
न्तःकरणब्रत्तिविशेषे तमसाप्र- 
च्छाद्यमाने प्रसन्नेऽभिव्यञ्यते । 
तद्विषयसुखमिति प्रसिद्धं लोके । 
तदुबृत्तिविशेषप्रत्युपथापकख क- 
मेणो5नवस्थितत्वात्सुखस्य क्षणि- 
कत्वम्‌ । तद्यदान्तःकरण तपसा 
तमोन्नेन विद्यया ब्रह्मचयेंग श्रद्धया 


हुआ यह आनन्दमय खप्नावस्थामें 
विज्ञाममयके अधीन ही उपलब्ध 
होता है | 


उस आनन्दमय आत्माका पुत्रादि 
इउ पदार्थोके दशनसे होनेवाला 
प्रिय ही प्रधानताके कारण झिरके 
समान शिर है । प्रिय पदार्थकी 
प्राप्तिसे होनेवाळा हर्ष “मोद! 
कहलाता है; वही हर्ष प्रकृष्ट 
( अतिशय ) होनेपर “प्रमोद? कहां 
जाता है | 'आनन्द? सामान्य 
पुखका नाम है; वह सुखके 
अत्रयवभूत प्रिय आदिका आत्मा है; 
क्योंकि उसीमें वे सब अनुस्यूत हैं | 


“आनन्द? यह परत्रझका ही 
वाचक है । वही शुभकमंद्वारा 
प्रस्तुत किये हुए पुत्र-मित्रादि विशेष 
विषय ही जिसकी उपाधि हैं उस 
सुप्रसन्न अन्तःकरणकी बृत्तिविशेष- 
में, जब कि वह तमोगुणसे आच्छादित 
नहीं होता, अभित्र्यक्त होता है । 
यह लोकमें विषय-सुख नामसे प्रसिद्ध 
है । उस वृत्तिविशोषको प्रस्तुत 
करनेवाले कमेके अस्थिर होनेके 
कारण उस सुखकी भी क्षणिकता 
है | अतः जिस समय अन्तःकरण 
तमोगुणको नष्ट करनेवाले तप, 
उपासना, ब्रह्मचये और श्रद्धाके द्वारा 
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च निर्मलत्वमापद्यते यावद्याव- 
चावत्तावद्विविक्ते प्रसन्नेऽन्त 
करण आनन्दविशेष उत्कृष्यते 
विपुलीभवति । वक्ष्यति च-- 
“रसो वै सः । रस<ह्ेवायं 
लब्ध्वानन्दी भवति । एष ह्येवान- 
न्द्याति” ( ते० उ० २।७। 
१) “एतस्येवानन्दस्यान्यानि 
भूतानि मात्राञ्चुपजीवन्ति” ( बु० 
उ० ४।३।३२) इति च 
श्रुत्यन्तरात्‌ । एवं च कामोप- 
शमोत्कषपिक्षया शतगुणोत्तरो- 
चरोत्कष आनन्दस्य वक्ष्यते । 
एवं चात्कृष्यमाणस्यानन्द- 
मयस्यात्मनः परमाथन्रक्झविज्ञाना- 
पेक्षया ब्रह्म परमेव । यत्प्रकृतं 
सत्यज्ञानानन्तलक्षणम्‌, यस्य 
च प्रतिपत्त्यथं पञ्चान्नादिमयाः 
कोञ्चा उपन्यस्ताः, यञ्च तेभ्य 
आभ्यन्तरम्‌, येन च ते सर्व 


आत्मवन्तः, तह्ञह्म पुच्छं प्रतिष्ठा । 


है, ओर जिसके द्वारा ने 
आत्मवान्‌ हैं--बह ब्रह्म ही उस 
आनन्दमयकी पुच्छ -प्रतिष्ठा है । 


जितना-जितना निर्मलताको प्राप्त 
होता है उतने-उतने ही खच्छ और 
प्रसन्न हुए उस अन्त:करणमें विशेष 
आनन्दका उत्कर्ष होता है अर्थात्‌ 
वह बहुत बढ़ जाता है । यही बात 
“वह रस ही है, इस रसको पाकर 
ही पुरुष आनन्दी हो जाता है । 
यह रस ही सबको आनन्दित करता 
है ।'? इस प्रकार आगे कहेंगे, 
तथा “इस आनन्दके अंशमात्रके 
आश्रय ही सब प्राणी जीवित रहते 
हैं? इस अन्य श्रुतिसे भी यही बात 
सिद्ध होती है | इसी प्रकार काम- 
शान्तिके उस्कर्षकी अपेक्षा आगे- 
आगेके आनन्दका सौ-सौ गुना 
उत्कर्ष आगे बतलाया जायगा । 


इस प्रकार परमार्थ ब्रह्मके विज्ञान- 
की अपेक्षासे क्रमशः उत्कर्षको प्राप्त 
होनेवाले आनन्दमय आत्माकी 
अपेक्षा ब्रह्म पर ही है । जो प्रकृत 
ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्तरूप हैं, 
जिसकी प्रात्िके लिये अन्नमय आदिं 
पाँच कोशोंका उपन्यास किया गया 
है, जो उन सबकी अपेक्षा अन्तर्वतीं 
सब 
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तदेव च सर्वस्याविद्यापरि- 
कल्पितस्य द्वेतस्यावसानमूत- 
मद्दत ब्रह्म प्रतिष्ठा आनन्द्‌- 
मयस्य । एकत्वावसानत्वात्‌ । 
अस्ति तदेकमविद्याकर्पितस्य 
देतस्यावसानभूतमद्वेतं ब्रम 
प्रतिष्ठा पुच्छम्‌ । तदेतसिन्नप्यर्थ 
एष श्लोको भवति ॥ १ ॥ 


अतिद्याद्वारा कल्पना किये हुए 
सम्पूर्ण दैतका निषेधावधिभूत वह 
अद्देत ब्रह्म ही उसकी प्रतिष्ठा है; 
क्योंकि आनन्दमयका पर्यवसान भी 
एकत्वमे ह्वी होता है । अविद्या, 
परिकल्पित द्वैतका अबसानमूत वह 
एक और अद्वितीय ब्रह्म उसकी 
प्रतिष्ठा यानी पुच्छ है । उस इसी 
अधमे य छोक है ॥ १ ॥ 


इति त्रझानन्दवल्ल्यां पञ्चमोऽनुवाकः ॥ ५ ॥ 


पष्ठ अनुवाक 


बह्मको सत्‌ और असत्‌ जाननेवालोका भेद, बह्मज्ञ और अबब्नन्नकी 
बह्मप्रापिके विषयमें शंका तथा सम्पूर्ण प्रपश्चरूपसे 
बह्मके स्थित होनेका निरूपण 
असन्नेव स भवति । असड़झेति वेद चेत्‌ । अस्ति 
ब्रह्मेति चेद्वेद । सन्तमेनं ततो बिदुरिति । तस्यैष एव 
शारीर आत्मा यः पूवस्य । अथातोऽनुप्रश्नाः । उता- 
विद्वानमुं लोक प्रेत्य कश्चन गच्छती ३ । आहो विद्वा- 
नमु लोक प्रेत्य कश्चित्समश्नुता ३ उ । सोऽकामयत । 
बहु रयां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा 
इदध्सर्वमसृजत यदिदं किंच । तत्सट्टा तदेवानु 
प्राविशत्‌ । तदनुप्रविश्य सञ्च त्यचाभवत्‌। निरुक्त 
चानिरुक्तं च । निलयनं चानिलयनं च बिज्ञान चावि- 
ज्ञानं च । सत्यं चानृतं च सत्यमभवत्‌ | यदिदे किंच । 
-तत्सत्यमित्याचक्षते । तदप्येष इलोको भवति ॥ १ ॥ 


यदि पुरुष ब्रह्म असत्‌ है' ऐसा जानता है तो वह खयं भी असत्‌ 
ही हो जाता है | और यदि ऐसा जानता है कि 'अह्म है' तो [ अह्मवेत्ता- 
जन ] उसे सत्‌ समझते हैं । उस पूर्वकथित ( विज्ञानमय ) का यह 
जो [ आनन्दमय ] है शरीर स्थित आत्मा है | अब ( आचार्यका ऐसा 
उपदेश सुननेके अनन्तर शिष्यके ) ये अनुप्रश्न है--क्या कोई अविद्वान्‌ 
पुरुष भी इस शरीरको छोड़नेके अनन्तर परमात्माको प्राप्त हो सकता 
है ? अथवा कोई विद्वान भी इस शरीरको छोड़नेके अनन्तर परमात्माको 
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प्राप्त होता है या नहीं! [ इन प्रश्‍नोंका उत्तर देनेके लिये आचार्य 
भूमिका बाँधते हे---] उस परमात्माने कामना की मैं बहुत हो जाऊँ 
अर्थात्‌ मैं उत्पन्न हो जाऊँ ,' अतः उसने तप किया । उसने तप करके 
ही यह जो कुछ है इस सबकी रचना की । इसे रचकर वह इसीमें 
अनुप्रविष्ट हो गया । इसमें अनुप्रवेश कर बह सत्यखरूप परमात्मा मूर्त- 
अमूर्त [ देशकालादि परिच्छिन्नरूपसे ] कहे जानेयोग्य और न कहे 
जानेयोग्य, आश्रय-अनाश्रय, चेतन-अचेतन एवं व्यावहारिक सत्य-असत्य- 
रूप हो गया । यह जो कुछ है उसे ब्रह्मवेत्ता लोग “सत्य? इस नामसे 
पुकारते हैं । उसके बिषयमें ही यह छोक है ॥ १ ॥ 


असन्नेवासत्सम एव यथा- | 


सन्न पुरुषार्थसंब- 
न्ध्ये्बं स॒ भवति 


सदसद्वादिनोभेदः 
अपुरुषार्थसंबन्धी । कोऽसौ ! 
योऽसदविद्यमानं ब्रह्मेति वेद 
विजानाति चेद्यदि । तद्विपर्ययेण 
७ क © ~ 
तत्सवंविकल्पास्पदं सवप्रवृत्ति- 
बीजं सवबिशेषप्रत्यस्तमितमप्य- 
स्ति तह्रह्मेति वेद चेत्‌ । 
कुतः पुनराशङ्का तश्नास्तित्वे? 


व्यवहारातीतत्वं अह्ण इति 


बूमः । व्यवहारविषये हि वाचा- 


जिस प्रकार असत्‌ (अत्रिद्यमान) 
पदार्थ पुरुषार्थसे सम्बन्ध रखनेवाला 
नहीं होता उसी प्रकार वह भी 
असत्‌--असतूके समान ही 
पुरुषार्थसे सम्बन्ध नहीं रखनेवाळा 
हो जाता है---बह कौन ? जो 
ब्रह्म असत्‌-- अविद्यमान है? ऐसा 
जानता है । चेत्‌? शब्दका अर्थ 
यदि? है । इसके विपरीत “जो 
तत्त्व सम्पूर्ण विकल्पोंका आश्रय, 
समस्त प्रवृत्तियोंका बीजरूप और 
सम्पूर्ण विशेषोंसे रहित भी है वही 
ब्रह्म है? ऐसा यदि कोई जानता है 
[ तो उसे ब्रह्मवेत्ताळोग सद्रूप समझते 
हैं इस प्रकार इसका आगेके वाक्यसे 
सम्बन्ध है ] । 

किन्तु ब्रह्मके अस्तिव्वाभावके 
विषयमें शंका क्यों की जाती है 


[ इसपर ] हमारा यह्व कथन है 


कि ब्रह्म व्यवह्वारसे परे है । | इसी- 
लिये ] व्यवहारके विषयमूत पदाथों- 
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उच्चारण किये जानेवाछे हैं, अस्तिव- 
स्तद्विपरीते व्यवहारातीते | की भावनासे भावित हुई बुद्धि 
उनसे विपरीत व्यवद्दारातीत पदार्थो- 
मं अस्तित्वका भी अनुभव नहीं 
करती; जैसे कि [ जल छाना आदि ] 
व्यवहारके विषयरूपसे उत्पन्न हुआ 
घट आदि पदार्थ “सत” और उससे 
विपरीत [ बन्ध्यापुत्रादि ] "असत्‌? 
होता है-इस प्रकार प्रसिद्ध है । 
उसी प्रकार उसकी समानताके 
कारण यहाँ भी ब्रह्मके अविद्यमानत्व- 
के विषयमे शंका हो सकती है । 
इसीलिये कहा है-“त्रह्म है-ऐसा 
यदि कोई जानता है! इत्यादि । 


किन्तु “हृ ( ब्रह्म ) है? ऐसा 
जाननेवाले पुरुषको क्या फळ मिलता 
है ? इसपर कहते हैं--ब्रह्मतरेत्तालोग 
इस प्रकार जाननेवाले इस पुरुषको 
सत्‌ विद्यमान अर्थात्‌ ब्रह्मरूपसे 
परमार्थ सत्खरूपको प्राप्त हुआ 
समझते हैं । तात्पर्य यह है कि इस 
कारणसे ब्रह्मके अस्तिलक्रो जाननेके 
कारण वह॒ दूसरॉके लिये ब्रह्मके 
समान जाननेयोग्य हो जाता है । 

अथवा जो पुरुष “ब्रह्म नहीं 
है? ऐसा मानता है, वह अश्रद्धाळु 
शीनेके कारण, वर्णाश्रमादि व्यवस्था- 
रूप सारे झी  शुभमागका 


त्वमपि प्रतिपद्यते । यथा घटा- 
दिव्येवहारविषयतयोपपन्नः सं- 
स्तद्विपरीतोऽसन्निति प्रसिद्धम्‌ । 
एवं तत्सामान्यादिदापि स्याद्वह- 
णो नास्तित्वप्रत्याशङ्का । तसा- 


दुच्यते-अस्ति ब्रह्मेति चेद्रेदेति । 
किं पुनः स्यात्तदस्तीति चि- 
जानतस्तदाह-सन्तं विद्यमान- 
ब्रह्मवरूपेण परमार्थसदात्मापन्न- 
मेनमेवंबिदं विदुत्रह्मविदस्तत- 
स्तसादस्तित्ववेदनात्सोऽन्येषां 
रहमवद्विज्ञेयो भवतीत्यर्थः । 
अथवा यो नासि ब्रह्मेति 
मन्यते स सर्वस्येव सम्मार्गस्य 
वर्णाश्रमादिव्यवस्यालक्षणस्याअ- 
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दघानतथा नास्तित्वं प्रतिपद्यते- 
ऽन्रह्मप्रतिपच्यर्थत्वात्तस्य । अतो 
नास्तिकः सोऽसन्नसाधुरुच्यते 
लोके । तद्विपरीतः सन्योऽस्ति 
ब्रह्मेति चेद्वेद स तहृद्मप्रतिपत्ति- 
हेतुं सन्मां वर्णाश्रमादिव्यव- 
स्यालक्षणं श्रद्धानतया यथा- 
वरप्रतिप्यते यसात्ततस्तसात्‌ 
सन्तं साधुमार्गखमेनं विदुः 
साधवः । तसादस्तीत्येव ब्रह्म 


प्रतिपत्तव्यमिति वाक्यार्थः । 
तस्य पूवस्य विज्ञानमयस्यैष 
एव शरीरे विज्ञानमये भवः 
शारीर आत्मा | कोऽसो ? य एष 
आनन्दमयः । तं प्रति नास्त्या- 


शङ्का नास्तित्वें । अपोढसव- 
विशेषत्वात्तु ब्रह्मणो नास्तित्वं 
प्रत्याशङ्का युक्ता । सर्वसामा- 
न्या्च ब्रह्मणः । यसादेवमत- 
स्तस्मात्‌, अथानन्तरं श्रोतुः 
शिष्यस्यानुप्रश्ना आचार्योक्तिमनु 
एते प्रश्ना अनुप्रश्ना! । 


असत्त्व प्रतिपादन करता है; 
क्योंकि बह भी ब्रह्मकी प्रासिके ही 
लिये है | अतः वह नास्तिक लोकमें 
असत्‌-असाधु कहा जाता है । 
इसके विपरीत जो पुरुष श्ह्म है? 
ऐसा जानता है । वह 'सत! है; 
क्योकि वह उस ब्रह्मकी प्राप्तिके 
हेतुभूत बर्णाश्रमादिके व्यबस्थारूप 
सन्मागैको श्रद्धापूर्वक ठीकठीक 
जानता है । इसीलिये साधुलोग उसे 
सत्‌ यानी शुभ मार्गमें स्थित जानते 
हैं । अतः भ्रह्म है? ऐसा ही 
जानना चाहिये-यह इस वाक्यका 
अर्थ दै । 
उस तिज्ञानमयका यही शारीर 
विज्ञानमय शरीरमें रहनेवाळा आत्मा 
है । वह कौन ? यह जो आनन्दमय 
हे उसके नास्तित्वमें तो कुछ भी 
शंका नहीँ है । किन्तु ब्रह्म सम्पूर्ण 
विशेषणोंसे रहित है इसलिये उसके 
अस्तित्वके अभावमे शंका होना 
उचित ही है । इसके सिवा ब्रह्मकी 
सबके साथ समानता होनेके कारण 
भी [ ऐसी शंका हो ही सकती है ] । 
क्योंकि ऐसी बात है इसलिये अब 
इसके अनन्तर श्रवण करनेवाले 
शिष्यके अनुप्रश्न हँ । आचार्यकी 
इस उक्तिके पश्चात्‌ किये जानेवळे 
| ये प्रश्‍न---अनुप्रश्‍न हैं--- 
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सामान्यं हि त्र्ाकाशादि-। आकाशादिका कारण होनेसे 
ब्रह्म विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ दोनां- 


विद्दविदद्धेदेन कारणत्वाद्विदूषो- | हीके लिये समान है । इससे 


नहाप्राप्तावाक्षेप: ऽबिटुषश्च | तस्माद्‌- 
विदुषोऽपि ब्रहमप्राप्तिराशङक्यते-' 
उत अपि अबविद्वानय्न लोकं 
परमात्मानमितः प्रेत्य कश्चन, 
चनशब्दोऽप्यर्थे, अविद्वानपि 
गच्छति प्राप्नोति किं वा न गच्छ- 
तीति द्वितीयोऽपि प्रश्नो द्रष्ट- 
व्योऽलुप्रश्ना इति बहुवचनात्‌ । 

विद्वांसं प्रत्यन्यो प्रश्नी । यद्य- 
विद्ठान्सामान्यं कारणमपि ब्रह्म 
न गच्छति ततो विदुषोऽपि 


त्रझागमनमाशङ्क्यते । अतस्तं 
प्रति प्रश्न आहो विद्वानिति । 


उकारं च वक्ष्यमाणमधस्तादप- 


कुष्य तकारं च पूर्व 
सादुतशब्दाद्व्यासज्याहो इत्ये- 
तस्मात्पूरवमुतशब्दं संयोज्य 


पृच्छति--उताहो विद्वानिति । 


अविद्वानूको भी ब्रह्मकी प्राति होती 
है-ऐसी आशंका की जाती है- 
क्या कोई अबिद्वान्‌ पुरुष भी इस 
शरीरको छोड़नेके अनन्तर इस लोक 
अर्थात्‌ परमात्माको प्राप्त हो जाता 
हे !--“कश्चन? में “चन? शब्द “अपि 
( भी)? के अर्थमें है | “अथवा 
नहीं होता ?” यह इसके साथ 
दूसरा प्रश्न मी समझना चाहिये; 
क्योंकि यहाँ “अनुप्रश्नाः? ऐसा बहु- 
वचनका प्रयोग किया गया है । 


अन्य दो प्रश्न विद्वानूके विषयमें 
हैं--बह्म सबका साधारण कारण है, 
तब भी यदि अविद्वान्‌ उसे ग्राप्त 
नहीं होता तो विद्वान॒के भी ब्रह्मको 
प्राप्त होनेकी आशंका होती है; 
अत: उसके उद्देश्यसे पूछा जाता 
है-'क्या विद्वान्‌ भी? आदि । 
[ मूल मन्त्रमें ] आगे कहे जानेवाले 
“उ” को आगेसे खींचकर और 
पूर्वोक्त “उत? शब्दसे उसमें “त” 
जोड़कर “आहो? इस शब्दके पहले 
“उत? शब्द जोड़कर “उताहो विद्वान्‌” 
इत्यादि प्रकारसे पूछता है-क्या 
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विद्वान्त्रक्षविदपि कश्चिदितः परे 
त्याग्नु लोकं समश्युते प्राप्नोति । 
इत्येवंय्थिते, 
अयादेशे यलोपे च क़ृते- 


समश्नुते उ 
ऽकारस्य प्लुतिः समश्नुता ३ उ 


इति । 
लोकम्‌ । किं वा यथाविद्वानेवं 


बिद्वान्समच्नुतेञ्यु 


विद्वानपि न समश्नुत इत्यपरः 
प्रश्नः । 

द्वावेव वा प्रश्नो विद्ठदविद्ठ- 
द्विषयो । बहुवचनं तु सामथ्य- 
प्राप्तप्रश्नान्तरापेक्षया घटते । 
असट्टह्मेति वेद चेत । अस्ति 
त्रह्मेति चेट्ठेद' इति श्रवणादस्ति 
नास्तीति संशयस्ततोऽथंप्रा्ः कि- 
मस्ति नाम्तीति प्रथमोऽनुप्रश्नः । 


ब्रह्मणोऽपक्षपातित्वादविद्वान्‌ 
गच्छति न गच्छतीति द्वितीयः । 
अह्णः समत्वेऽप्यविदूष इव 


कोई विद्वान्‌ अर्थात्‌ ब्रह्मवेत्ता भी 
इस शरीरको छोड़कर इस लोकको 
प्रास कर लेता है ? यहाँ मूलमें 
“समश्नुते उ? ऐसा पद था । उसमें 
“अय्‌ः आदेश करके [ 'छोपः 
शाकल्यस्य? ] इस सूत्रके अनुसार 
“यू? का लोप करनेपर 'समइनुत उ? 
ऐसा प्रयोग सिद्ध होता हू । फिर 
“त' के अकारको प्लुत करनेपर 
“समश्नुता ३ उ? ऐसा पाठ हुआ 
है | विद्वान्‌ इस लोकको प्राप्त होता 
है ? अथवा अविद्वानके समान 
विद्वान्‌ भी उसे प्राक्त नहीं होता १ 
यह एक अन्य प्रश्न है । 

अथवा विद्वान्‌ और अविद्वानसे 
सम्बन्धित ये केवल दो ही प्रश्न हूं । 
इनकी सामर्थ्यसे प्राप्त एक और 
प्रश्नकी अपेक्षासे ही बहुवचन हो 
गया है । ब्रह्म “असत्‌ है--यदि 
ऐसा जानता है? तथा “ह्म है-- 
यदि ऐसा जानता है? ऐसी श्रुति 
होनेसे 'त्रह्म है या नहीं! ऐसा 
सन्देह होता है | अतः ब्रह्म है या 
नहीं? यह अर्थतः प्राक्त पहला अनु- 
प्रश्न है । और ब्रह्म पक्षपाती है नहीं, 
इसलिये “अविद्वान्‌ उसे प्राक्त होता 
हे या नहीं £ यह दूसरा अनुप्रश्न 
है तथा ब्रह्म समान है, इसलिये 
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विदृषोऽप्यगमनमाशङ्कथते किं | अविद्वानके समान बिद्वान्‌की भी 


विद्वान्समञ्नुते न समश्‍नुत इति 
वृतीयोऽनुप्रश्नः । 
एतेषां प्रतिवचनार्थपत्तरग्रन्थ 


र्मणः सत्ख- आरभ्यते । तत्रा- 
रूपत्वस्थापनम स्तित्वमेव तावदु- 


च्यते । यच्चोक्तम्‌ 'सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं ब्रह्म इति तच्च कथं 
सत्यत्वमित्येतद्वक्तव्यमितीदयु- 
च्यते सस्वोक्त्येव सत्यत्वमुच्यते । 
उक्त हि “सदेव सत्यम्‌’? इति । 
तसात्सरवोक्त्येच सत्यत्वमुच्य- 
ते । कथमेत्रमथतावगम्यते ऽस्य 
ग्रन्थ शब्दाचुगमात्‌ । अने- 
नेव हार्थेनान्वितान्युत्तराणि 
वाक्यानि “तस्सत्यमित्याच- 
क्षते? ते० उ २।६।१) 
“यदेष आकाश आनन्दो न 
स्यात्‌” ( ते० 5० २। ७। १) 
इत्यादीनि । 


ब्रह्मप्राप्तिके विषयमे विद्वान्‌ उसे प्राप्त 
होता है या नहीं ?? ऐसी शंका की 
जाती है । यहद तीसरा अनुम्रश्न है । 


आगेका ग्रन्थ इन प्रश्नोका उत्तर 
देनेके लिये ही आरम्म किया जाता 
है । उसमें सबसे पहले ब्रह्मके 
अस्तित्वका ही वर्णन किया जाता 
है । “्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है! 
ऐसा जो पहले कद चुके हैं सो 
वह॒ ब्रह्मकी सत्यता किस प्रकार 
है--यह्‌ बतलाना चाहिये । इस- 
पर कहते ईैं--उसकी सत्ता 
बतलानेसे ही उसके सत्यत्वका भी 
प्रतिपादन हो जाता है । “सत्‌ ह्वी 
सत्य है? ऐसा अन्यत्र कहा भी 
है । अतः उसकी सत्ता बतलानेसे 
ही उसका सत्यत्व भी बतला 
दिया जाता है । किन्तु इस प्रन्य- 
का भी यही तात्पर्य है--. यह कैसे 
जाना गया ? इसपर कहते हैं-... 
शब्दोंके अनुगमन ( अभिप्राय ) से; 
क्योंकि “बढ सत्य है-ऐसा कहते 
हैं?” “यदि यद्द आनन्दमय आकाश 
न होता” आदि आगेके वाक्य भी 
इसी अर्थसे युक्त हैं । 


शाङ्करआष्याथै 
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तत्रासदेव ब्रह्मत्याशङ्कथते । 
कस्मात्‌ ? यदस्ति तद्विशेषतो 
गृह्यते यथा घटादि । यन्नास्ति 
तन्नोपलभ्यते यथा शशविषाणा- 
दि । तथा नोपलभ्यते ब्रह्म । 
तसाद्विशेषतोऽग्रहणाक्ना्तीति । 

तन्न; आकाशादिकारणत्वा- 
ट्रह्मणः । न नास्त ब्रह्म । कसा- 
दाकाशादि हि सवं कार्य ब्रह्मणो 
जातं गृह्यते । यसाच्च जायते 
किंचित्तदस्तीति इष्टं लोके; यथा 
घराङ्करादिकारणं मृद्वीजादि । 
तसादाकाशा दिकारणत्वादस्ति 
बह्म। 


न चासतो ` जातं किंचिद्‌ 
गृह्यते लोके कायम्‌ । असतथेन्रा- 
मरूपादि कार्यं निरात्मकत्वा- 


इसमें यह आशंका की जाती है 
कि ब्रह्म असत्‌ ही है । ऐसा क्यों 
है ! क्योंकि जो वस्तु होती है वह 
विशेषरूपसे उपलब्ध .हुआ करती 
है; जैसे कि घट आदि | और जो 
नहीं होती उसकी उपलब्धि भी नहीं 
होती; जैसे-शशश्रंगादि । इसी 
प्रकार ब्रह्मको भी उपलब्धि नहीं 
होती । अतः विरोषरूपसे ग्रहण न 
किया जानेके कारण वह है ही नहीं । 


ऐसी बात नहीं है; क्योंकि ब्रह्म 
आकाशादिका कारण है । ब्रह्म नहीं 
है-ऐसी बात नहीं है । क्यों नहीं 
है ! क्योंकि ब्रह्से उत्पन्न हुआ 
आकाशादि सम्पूर्ण कार्यवर्ग 
देखनेमें आता है । जिससे किसी 
वस्तुका जन्म होता है वह पदार्थ 
होता ही है-ऐसा लोकमें देखा गया 
है; जैसे कि घट और अङड्रादिके 
कारण मृत्तिका एवं बीज आदि । 
अतः आकाशादिका कारण होनेसे 
ब्रह्म है ह्वी । 


लोकमें असतूसे उत्पन्न हुआ 
कोई मी पदार्थ नहीं देखा जाता | 
यदि नाम-रूपादि कार्यवर्ग असतूसे 
उत्पन्न हुआ होता तो बह निराधार 
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न्नोपलभ्येत । उपलभ्यते तु; , दोनेके कारण प्रहण ही नहीं किया 


तसादस्ति ब्रह्म । असतश्चेत्कायं 
गृह्ममाणमप्यसदन्वितमेष तत्‌ 
स्यात्‌ । न चेषम; तसादस्ति 
ब्रह्म तत्र । “कथमसतःसज्ञायेत? 
( छा०उ०६।२।२) इति 
श्रुत्यन्तरमसतः सञ्जन्मासंभव- 
मन्बाचष्टे न्यायतः। तसात्सदेव 
ब्रह्मेति युक्तम्‌ । 

तद्यदि मृद्वीजादिवत्कारणं 


सादचेतनं तहि ? 


न, कामयितृत्वात्‌ । न हि 
तह्मणश्चित्लरूपत्व- कामयित्रचेतन मस्ति 


विवेचनम लोके । सर्वेज्ञं हि 


त्रह्मस्यवोचाम । अतः कामयि- 
तृत्वोपपत्तिः । 


जा सकता था | किन्तु वह ग्रहण 
किया ही जाता है; इसलिये ब्रह्म है 
ही । यदि यह कार्यवर्ग असतूसे 
उत्पन्न हुआ होता तो ग्रहण किये 
जानेपर भी असदात्मक ही ग्रहण 
किया जाता । किन्तु ऐसी बात है 
नहीं । इसलिये ब्रह्म है ही । इसी 
सम्बन्धमें ““असतूसे सत्‌ कैसे उत्पन्न 
हो सकता है” ऐसी एक अन्य 
्रुतिने युक्तिपूवेक असतूसे सतका 
जन्म होना असम्भव बतलाया है । 
इसलिये ब्रह्म सत्‌ ही है-यही मत 
ठीक है । 


गङ्का-यदि ब्रह्म मृत्तिका और 
बीज आदिके समान [ जगतका 
उपादान ] कारण है तो बह अचेतन 
होना चाहिये । 

समाधान-नहीं, क्योकि वह 
कामना करनेवाळा है । लोकमें कोई 
भी कामना करनेवाला अचेतन नहीं 
हुआ करता । ब्रह्म सर्वज्ञ है-यह 
इम पहले कह चुके हैं । अतः 
उसका कामना करना भी युक्त 


| ही है । 
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कामयितृत्वादसदादिवदना- 


प्रकाममिति चेत्‌ ? 
न, खातन्त्र्यात्‌ । यथान्यान्‌ 


परवशीकुत्य . कामादिदोषाः 


प्रनतयन्ति न तथा ब्रह्मणः 
प्रवतंकाः कामाः । कथं तहिं 


सत्यज्ञानरुक्षणाः खात्मभूतत्वा- 
विशुद्धा न॒तैत्रेह्म प्रवर्त्यते । 


तेषां तु तत्प्रवतेकं ब्रह्म ग्राणि- 
कर्मापेक्षया । तसात्खातन्त्र्यं 


कामेषु ब्रह्मणः । अतो नानास- 


कार्म ब्रह्म । 
साधनान्तरानपेश्चत्वाच्च। कि 


च यथान्येषामनात्मभूता धमो- 


दिनिमित्तापेश्चाः कामाः खात्स- 
व्यतिरिक्तकार्यकरणसाधनान्त- 


रापे्ा्च न तथा ब्रह्मणो निमि 


ग्रङ्का-कामना करनेवाला होनेसे 
तो वह हमारी-तुम्हारी तरह अनाप्त- 
काम (अपूर्णकामनावाला) सिद्ध होगा | 


समाधान-ऐसी बात नहीं है, 
क्योंकि वह खतन्त्र है। जिस प्रकार 
काम आदि दोष अन्य जीवोंको 
बिबश करके प्रवृत्त करते हैं 
उस प्रकार वे ब्रह्मके प्रवर्तक नहीं ' 
हैँ । तो वे कैसे हैं ? वे सत्य-ज्ञान- 
खरूप एवं खात्मभूत होनेके 
कारण बिशुद्ध हैं । उनके द्वारा 
ब्रह्म प्रवृत्त नहीं किया जाता; बल्कि 
जीबोंके प्रारन्व--कमोंकी अपेक्षासे 
वह अक्ष ही उनका प्रवर्तक है | 
अतः कामनाओंके करनेमें ब्रह्मकी 
स्वतन्त्रता है | इसलिये ब्रह्म अनाप्त- . 
काम नहीं है । 


किन्ही अन्य साधनोंकी अपेक्षा- 
वाळा न होनेसे भी कामनाओके 
विषयमे ब्रह्मकी स्वतन्त्रता है । जिस 
प्रकार धमोदि कारणोंकी अपेक्षा 
रखनेवाली अन्य जीर्वोकी अनात्मभूत 
कामनाएँ अपने आत्मासे अतिरिक्त 
देह और इन्द्रियरूप अन्य साधनो- 
की अपेक्षावाळी होती हैँ उस प्रकार 
त्रको निमित आदिकी अपेक्षा 
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त्ताद्यपेक्षत्वस्‌ । किं तर्हि खात्म- 
नोऽनन्याः । 


तदेतदाह सोऽकामयत स 


ह्मणो आत्मा यसादाकाशः 
बहुमबनसङ्ल्पः संभूतोड्कामयत 


कामितवान्‌ । कथम्‌ ? बहु स्यां 
बहु प्रभूतं स्यां भवेयम्‌ । कथमे- 
कस्यार्थान्तरानलुप्रवेशे बहुत्वं 
स्यादित्युच्यते । प्रजायेयो त्पद्येय । 
न हि पुत्रोत्पस्येवार्थान्तरविषयं 
बहुमवनम्‌, कथं तहिं १ आत्म- 
स्थानाभिव्यक्तनामरूपामिव्य- 

क्त्या । यदात्मस्थे अनभि- 
व्यक्त नामरूपे व्याक्रियेते तदा 
नामरूपे आत्मखरूपापरित्यागे- 
नेव ब्रह्मणाप्रविभक्तदेशकाले 
सर्वावस्थासु व्याक्रियेते तदा 


तन्नामरूपव्याकरणं ह्मणो बहु- 
भवनम्‌ । नान्यथा निरवयवस्य 
ब्रक्षणो बहुत्वापत्तिरुपपद्यतेऽर्प- 


नहीं होती । तो ब्रह्मकी कामनाएँ 
कैसी होती हैं £ वे खात्मासे 
अभिन होती हैं । 

उसीके विषयमे श्रुति कहती है-- 
उसने कामना की-उस आत्माने, 
जिससे कि आकाश उत्पन्न हुआ 
है, कामना की । किस प्रकार 
कामना की ! में बहुत-अधिक 
रूपमे हो जाउँ । अन्य पदार्थमें प्रवेश 
किये बिना ही एक वस्तुकी बहलता 
कैसे हो सकती है ? इसपर कहते 
हैं-'प्रजायेय’ अर्थात्‌ उत्पन्न होऊँ । 
यह ब्रह्मका बहुत होना पुत्रकी 
उत्पत्तिके समान अन्य वस्तुविषयक 
नहीं है । तो फिर कैसा है ? अपने- 
में अब्यक्तरूपसे स्थित नाम-रूपोंकी 
अभिव्यक्तिके द्वारा ही [ यह अनेक 
रूप होना है ] । जिस समय 
आत्मामें स्थित अव्यक्त नाम और 
रूपोंको व्यक्त किया जाता है उस 
समय वे अपने स्वरूपका त्याग किये 
बिना ही समस्त अवस्थाओंमें ब्रह्मसे 
अभिन्न देश और कामें ही व्यक्त 
किये जाते हैं । यह नाम-रूपका 
व्यक्त करना ही ब्रह्मका बहुत होना 
है । इसके सिवा और किसी प्रकार 
निरवयव ब्रह्मका बहुत अथवा अल्प 
होना सम्भव नहीं है, जिस प्रकार 
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त्वं वा । यथाकाशस्यालपर्यं बहु- आकाशका अल्पत्व और बहुत्व 
भी अन्य वस्तुके ही अधीन हे 
[ उसी प्रकार ब्रह्मका भी है] । अतः 
उन ( नाम-रूपों ) के द्वारा ही ब्रह्म 
बहुत हो जाता है । 


त्वं च वस्त्वन्तरकुतमेव । अतस्त- 
दृद्वारेणेवात्मा बहु भवति । 

न ह्यात्मनोडन्यदनात्मभूतं | आत्मासे भिन्न अनात्मभूत तथा 
उससे मिन्न देश-कालमें रहनेवाली 
कोई भी सूक्ष्म, व्यवहित (ओटवाठी ), 
दूरस्थ, अथवा भूत, वर्तमान या भविष्य- 
काढीन वस्तु नहीं है । अत; सम्पूर्ण 
अवस्थाओसे सम्बन्धित नाम और 
रूप ब्रह्मसे ही आतवान्‌ हैं, किन्तु 
र्म तद्रूप नहीं है | ब्रह्मका निषेष 
करनेपर वे रह ही नहीं सकते, 
इसीसे वे तद्रूप कहे जाते हैं । उन 
उपाधियोंसे ही ब्रह्म ज्ञाता, ज्ञेय और 
ज्ञान-इन शब्दोका तथा इनके अर्थ 
आदि सत्र प्रकारके व्यवहारका पात्र 
बनता है । 


ततविभक्तदेशकारं सक्ष्मं व्यव- 
हितं विप्रकृष्ट भूतं मवड्ूविष्यद्वा 
वस्तु विद्यते । अतो नामरूपे 
सर्वावस्थे ब्रह्मणेवात्मवती, न 
ब्रह्म तदात्मकम्‌ । ते तप्रत्या- 


ख्याने न स्त एवेति तदात्मके 
उच्येते । ताभ्यां चोपाधिभ्यां 
जातज्ञेयज्ञानशब्दार्थादिसवसं- 
व्यवहारभाखद्य । 


उस आत्माने ऐसी कामनावाला 
होकर तप किया । “तप” शब्दसे 
यहाँ ज्ञान कहा जाता है, जैसा कि 
“जिसका ज्ञानरूप तप है!” इस अन्य 
श्रुतिसि सिद्ध होता दै । आप्तकाम 
होनेके कारण आमाके लिये अन्य 
तप तो असम्भत्र ही है। “उसने 
तप किया? इसका तास पह है 


स॒ आत्मेवंकामः संखपो- 
ऽतप्यत । तप इति ज्ञानमुच्यते । 
“बस ज्ञानमयं तपः ( ग्रु० 3० 
१ । १ । ८ ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । 
आप्तकामत्वाच्चेतरस्यासंमव एव 


तपस; । तत्तपोऽतप्यत तप्तवान्‌ । 
तै० उ० ११-- 


१६२ 


तेत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ वल्ली २ 


Ns eS oj Sine came ६०2302. oman नई पक oie eons ka oon i, 


सृज्यमानजगद्रचनादिविषयामा- 
लोचनामकरोदात्मेत्यथः । 

स॒ "बमालोच्य तपस्तप्त्वा 
प्राणिकमोदिनिमिचानुरूपमिदं 
सवे जगदेशवः कालतो नाम्रा 
रूपेण च यथानुभवं सर्वे; 
प्राणिभिः सर्वावस्थेरतुभूयमानम- 
सूजत सृष्टवान्‌ । यदिदं किं च 
यत्किं चेदमविशिष्टस्‌ । तदिदं 
जगत्सृद्ठा किमकरोदित्युच्यते- 
तदेव सृष्टं जगदनुम्राविशदिति । 

तत्रेतचिन्त्यं कथमनुप्राविश- 
दिति । कि यः 
मवेशः स्रष्टा स तेनेवात्म- 


तस्य जगदनु- 


नानुप्राविश्दृतान्येनेति, किं ता- 
व्यक्तम्‌ ? क्त्वाप्रत्ययश्रवणाद्य: 
स्रष्टा स एवानुप्राविशदिति । 


कि आत्माने रचे जानेवाले जगतूकी 
रचना आदिके विषयमे आलोचना की | 


इस प्रकार आलोचना अर्थात्‌ तप 
करके उसने प्राणियोंके कर्मादि 
निमित्तोके अनुरूप इस सम्पूर्ण 
जगत्को रचा, जो देरा, काल, 
नाम और खूपसे यथानुभव सारी 
अवस्थाओमें स्थित सभी प्राणियोंद्वारा 
अनुभव किया जाता है। यह जो 
कुछ है अर्थात्‌ सामान्यरूपसे यह 
जो कुछ जगत्‌ है इसे रचकर उसने 
क्या किया, सो बतळाते हैं-वह उस 
रचे हुए जगतूमें ही अबुप्रविष्ट 
हो गया । 

अब यहाँ यह विचारना है कि 
उसने किस प्रकार अनुप्रवेश किया ? 
जो स्रष्टा था, क्या उसने खखरूपसे 
अनुप्रवेश किया अथवा किसी 
और खूपसे ? इनमें कौन-सा पक्ष 
समीचीन है ! श्रृतिमें [ 'सृष्ठा' इस 
क्रियामें ] 'क्त्वा प्रत्यय होनेसे तो 
यही ठीक जान पड़ता है कि जो खश 
या उसीने पीछे प्रवेशा भी किया |#% 


अ 'क्त्वा? प्रत्यय पूवकालिक क्रियामें हुआ करता है । हिन्दीमें इसी 
अर्थमें “कर? या धके? प्रत्यय होता है; जैसे--५रामने श्यामको बुलाकर [ या 
बुलाके ] धमकाया ।? इसमें यह नियम होता है कि पूर्वकालिक क्रिया और 
मुख्य क्रियाका कर्ता एक ही होता है; जेसे कि उपयुक्त वाक्यमे पूर्वकालिक 
क्रिया 'बुछाकर! तथा मुख्य क्रिया “घमकाया? इन दोनोंका कर्ता धराम? ही है । 


अनु० ६ ] 


शाइरभाष्यार्थ 
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ननु न युक्त मृद्दच्चेत्कारणं 
ब्रह्म तदात्मकत्वात्कार्थस्य । का- 
रणमेव हि कायात्मना परिणत- 
मित्यतोऽप्रविष्ट इव कार्योत्पत्ते- 
रुष्व एथकारणस्थ पुनः अवेशो- 
ऽनुपन्नः। न हि घटपरिणाम- 
व्यतिरेकेण मृदो घटे अवेशो- 
ऽस्ति । यथा घरे चूर्णास्मना 
शृदोऽनुप्रवेश एवमन्येनात्मना 


नामरूपकार्येऽनुप्रवेश आत्मन इति 


चेच्छुत्यन्तराच्च “अनेन जीवेना- 
त्मनाचुप्रविइय” ( छा० उ०६ | 
३।२) इति । 

नेवं युक्तमेकत्वाइन्कणः मृ- 
दात्मनस्त्वनेकत्वात्सावयवत्वाञ्च 
युक्तो घटे मरदडचूर्णात्मनानु- 


प्रवेश; । सृदञ्चूणस्याप्रविष्टदेश- 
वस्वाच । न त्वात्मन एकत्वे 


पूव०-यदि ब्रह्म मृत्तिकाके 
समान जगतूका कारण है तो 
उसका कार्य तद्रूप होनेके कारण 
उसमे उसका प्रवेश करना सम्मव 
नहीं है । क्योंकि कारण ही कार्यरूप- 
से परिणत हुआ करता है, अत: 
किसी अन्य पदार्थके समान पहले 
बिना प्रवेश किये कार्यकी उत्पत्तिके 
अनन्तर उसमें कारणका पुन: प्रवेश 
करना सर्वथा असम्मव है । घटरूप- 
में परिणत होनेके सिवा मृत्तिकाका 
घटमें और कोई प्रवेश नहीं हुआ 
करता हाँ, जिस प्रकार घठमें चूर्ण 
(बाळू) रूपसे मृत्तिकाका अनु- 
प्रवेश होता है उसी प्रकार किसी 
अन्य रूपसे आत्माका नाम-रूपकार्यमें 
भी अनुप्रवेश हो सकता है; जैसा 
कि “इस जीवरूपसे अनुप्रवेश करके? 
इस अन्य श्रुतिसे प्रमाणित होता है 
-यदि ऐसा मानें तो 4 

विबान्ती-ऐसा मानना उचित 
नहीं है; क्योंकि ब्रह्म तो एक ही 
हवै । मृत्तिकारूप कारण तो अनेक 
और सावयव होनेके कारण उसका 
घटमें चूणैरूपसे अनुप्रवेश करना भी 
सम्भव है; क्योंकि मृत्तिकाके चूर्णका 
उस देशमें प्रवेश नहीं है; किन्तु 
आत्मा तो एक है; अतः उसके 


इसी प्रकार 'अनुप्राविशत्‌’ और 'सृष्टाः इन दोनों क्रियाओंका कर्ता भी ब्रह्म 


ही होना चाहिये | 


१६४ 
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संति निरवयवत्वादप्रविष्टदेशा- 


भावाच्च प्रवेश उपपद्यते । कर्थ 

तहिं प्रवेशः स्यात्‌ ? युक्तश्च प्रवेश 

श्रुतत्वात्तदेवानुप्राविशदिति । 
सावयवमेवास्तु तहिं । साव- 


यवत्वान्पुखे हस्तप्रवेशवन्नाम- 


रूपकार्ये जीवात्मनानुप्रवेशो युक्त 
एवेति चेत्‌ ९ 

नाशून्यदेशत्वात । न हि 
कार्यात्मना परिणतस्य नाम- 

Ce € 

रूपकायदेशव्यतिरेकेणात्मशून्यः 
प्रदेशोऽस्ति यं प्रविशेञ्जीवात्मना । 
कारणमेव चेत्प्रविशेञ्जीवात्मत्व 
जद्याद्यया घरो मृखवेशे घटत्वं 
जहाति । तदेवानुप्राविशदिति 


© च 
च श्रुतेने कारणानुप्रवेशो युक्तः । 


निरवयव ओर उससे अप्रविष्ट देशका 
अभाव होनेके कारण उसका प्रवेश 
करना सम्भव नहीं है । तो फिर उसका 
प्रवेश कैसे होना चाहिये? तथा 
उसका प्रवेश होना उचित ही है; 
क्योंकि “उसीमें अनुप्रविष्ट हो गया! 
ऐसी श्रुति है । 

पूर्व ०-तब तो ब्रह्म सावयव ही 
होना चाहिये । उस अवस्थामें, 
सावयव होनेके कारण मुखमें हाथका 
प्रवेश होनेके समान उसका नाम-रूप 
कार्यमें जीवरूपसे प्रवेश होना ठीक 
ही होगा-यदि ऐसा कहें तो ? 

तिद्ान्ती-नहीं; क्योकि उससे 
शून्य कोई देश नहीं है । कार्य- 
रूपमे परिणत इए ब्रह्मा नाम-रूप 
कार्यके देशसे अतिरिक्त और कोई 
अपनेसे शून्य देश नहीं है, जिसमें 
उसका जीवरूपसे प्रवेश करना 
सम्भव हो । और यदि यह मानो 
कि जीवात्माने कारणमें ही प्रवेशा 
किया तब तो वह अपने जीवत्वको 
ही त्याग देगा, जिस प्रकार कि 
घडा मृत्तिकामें प्रवेश करनेपर 
अपना घटत्व त्याग देता है । तथा 
“उसीमें अनुप्रबिष्ट हो गया? इस 
श्रुतिसे भी कारणमें अनुप्रवेश करना 
सम्भव नहीं है । 


अनु० ६ ] 


शाङ्करभाष्याथे 
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कायान्तरमेव स्यादिति चेत्‌ ! 
तदेवानुप्राविश्चदिति जीवात्मरूपं 
कार्य नामरूपपरिणतं कायोन्तर- 


मेवापद्यत इति चेत्‌ ? 
न; विरोधात्‌ । न हि घटो 


घटान्तरमापद्यते । व्यतिरेक- 
श्रुतिविरोधाच्च । जीवस्य नाम- 
रूपक्ार्यव्यतिरेकानुवादिन्यः 

श्रुतयो विरूष्येरन्‌ । तदापत्तो 
मोक्षासंभवाश्च । न हि यतो 
| मुच्यमानस्तदेवापद्यते । न हि 


भृङ्खलापत्तिबद्धय तस्करादेः । 
बाह्यान्तभेदेन परिणतमिति 
चेत्तदेव कारणं ब्रह्म शरीराद्या- 
थारत्वेन तदन्तर्जीवात्मनाघेय- 
त्वेन च परिणतमिति चेत्‌ ? 


ूर्व०-किंसी अन्य कायमें ही 
प्रवेश किया-यदि ऐसा मानें तो ? 
अर्थात्‌ धतदेवानुप्राविशत्‌? इस 
श्रुतिके अनुसार जीवात्मारूप कार्य 
नाम-रूपमें परिणत हुए किसी अन्य 
कार्यको ही प्राप्त हो जाता है-यदि 
ऐसी बात हो तो? 

सिद्धान्ती-नहीं, क्योकि इससे 
विरोध उपस्थित होता है । एक घड़ा 
किसी दूसरे घडेम लीन नहीं हो 
जाता । इसके सिवा [ ऐसा मानने- 
से ] व्यतिरेक श्रुतिसे विरोध भी 
होता है । [यदि ऐसा मानेंगे तो ] 
जीव नाम-रूपात्मक कार्यसे व्यति- 
रिक्त ( मिन ) है-ऐसा अनुवाद 
करनेवाळी श्रुतियासे विरोध हो 
जायगा और ऐसा होनेपर उसका 
मोक्ष होना भी असम्भव होगा । 
क्योंकि जो जिससे छूटनेवाळा होता है 
वह उसीको प्राप्त नहीं हुआ करता;# 
जंजीरसे बँघे हुए चोर आदिका 
जंजीररूप हो जाना सम्भव नहीं है । 

ूर्व०-वही बाह्य और आन्तरके 
भेदसे परिणत हो गया, अर्थात्‌ 
वह कारणरूप ब्रह्म ही रारीरादि 
आधाररूपसे बाह्य और आधेय 
जीवरूपसे उसका अन्तर्वती हो 
गया-यदि ऐसा मानें तो ! 


& अर्थात्‌ जीवको तो नाम-रूपात्मक कार्यसे मुक्त होना इष्ट दै) फिर 


वह उसीको क्यों प्राप्त होगा | 


१६६ 

न; बहिःघस्य प्रवेशोपपत्ते; । न 
हि यो यस्थान्तःखः स एव 
तत्प्रविष्ट उच्यते । बहिःष्ठस्यानु- 


प्रवेशः स्यात्प्रवेशशब्दार्थस्येवं 


इष्टत्वात्‌ । यथा गृहं | 
प्राविशदिति । 

जलखयेकाद्िम्रतिविस्बवत्प्र 
वेशः स्यादिति चेन्न; अपरिच्छि- 
क्नत्वादमूतत्वाच । परिच्छिन्नस्य 
मूतस्यान्यस्यान्यत्र प्रसादस्व- 
भावके जलादौ दर्यकादिभ्रतिवि- 
म्बोद्यः स्यात्‌ । न त्वात्मनः, 
अमूतेत्वादाकाशादिकारणस्या- 
त्मनो व्यापकत्वात्‌ । तद्विप्रकृष्ट- 
देशच प्रतिविम्वाधारवस्त्वन्तराभा- 
वाच प्रतिविम्बवत्प्रवेशो न 
युक्तः । 

एवं तहिं नेवास्ति प्रवेशो न 


च गत्यन्तरभुपलभामहे 'तदे- 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
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सिद्वान्ती-नहीं, क्योंकि प्रवेश 
बाहर रहनेवाले पदार्थका ही हो 
सकता है । जो जिसके भीतर 
स्थित है वह उसमें प्रविष्ट हुआ 
नहीं कहा जाता । अनुप्रवेश 
तो बाहर रहनेत्राले पदार्थका ही 
हो सकता है; क्योंकि श्रवेश' 
शब्दका अर्थ ऐसा ही देखा गया 
है; जैसे कि 'घर बनाकर उसमें 
प्रवेश किया? इस वाक्यमें । 


यदि कहो कि जलमें सूर्यके 
प्रतिविम्ब आदिके समान उसका 
प्रवेश हो सकता है, तो ऐसा 
कहना भी ठीक नहीं है; क्योंकि ब्रह्म 
अपरिच्छिन्न और अमूर्त है । परि- 
च्छिन्न और मूर्तरूप अन्य पदार्थोंका 
ही स्वच्छस्वमाव जल आदि अन्य 
पदार्थोमें सूर्यकादिरूप प्रतिबिम्ब 
पड़ा करता है; किन्तु आत्माका 
प्रतिविम्ब नहीं पड़ सकता; क्योंकि 
वह अमूर्तं है तया आकाशादिका 
कारणरूप आत्मा व्यापक भी है । 
उससे दूर देशमें स्थित प्रतिविम्बकी 
आधारभूत अन्य वस्तुक्का अमाव 
होनेसे भी उसका प्रतिविम्बके समान 
प्रवेश होना सम्भव नहीं है । 


पूर्व०-तब तो आत्माका प्रबेश 
होता ही नहीं-इसके. सिवा 
“तदेवाचुप्राविशत्‌? इस श्रुतिकी और 


अनु० ६ ] 
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वानुप्राविश्तः इति श्रुतेः । 
श्रुतिश्च नोऽतीन्द्रियविषये विज्ञा- 
नोत्पत्तो निमित्तम्‌ | न चासा- 
दाक्याद्यत्नवतामपि विज्ञानमु- 


त्पद्यते । हन्त 


ह्यमेतद्वाक्यम्‌ 'तत्सृष्ठा तदेवानु- 
प्राविशत्‌? इति । 

न, अन्याथेत्वात्‌ । किम्थ- 
मस्थाने चचा । प्रकृतो ह्यन्यो 
विवक्षितोऽस्य वाक्यस्सार्थोऽस्ति 
स सतंव्यः । “ब्रह्मविदाप्नोति 
परम्‌? ( ते० उ० २। १।१ ) 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” ( ते० 
उ०२।१।१) “थो वेद 
निहितं शुहायाम्‌” ( ते० उ० 
२।१।१) इति तद्विज्ञानं 
च विवक्षित प्रकृतं च तत्‌ । 
त्रह्मस्वरूपानुगमाय चाकाशाद्य- 
न्मयान्तं कार्य प्रदतं ब्रह्मा- 
नुगमश्चारब्धः । तत्रान्नमयादा- 
त्मनोऽन्योऽन्तर आत्मा ग्राण- 


कोई गति दिखायी नहीं देती । 
हमारे ( मीमांसकोंके ) सिद्धान्ता- 
नुसार इन्द्रियातीत विषयोंका ज्ञान 
होनेमें श्रुति ही कारण है । किन्तु 
इस वाक्यसे बहुत यत्न करनेपर भी 
किसी प्रकारका ज्ञान उत्पन्न नहीं 
होता । अतः खेद है कि 'तत्सृद्ठा 
तदेवानुप्राविशत्‌? यह्व वाक्य अर्थशून्य 
होनेके कारण त्यागने ही योग्य है । 

पिद्धान्ती-रेसी बात नहीं है; 
क्योंकि इस वाक्यका अर्थ अन्य ही 
है । इसप्रकार अप्रासङ्गिक चर्चा क्यों 
करते हो ? इस प्रसंगमें इस बाक्य- 
को और ही अर्थ कहना अभीष्ट है । 
उसीको स्मरण करना चाहिये । ““ग्रह्म- 
वेत्ता परमात्माको प्राप्त कर लेता है?” 
“ब्रह्म स॒त्य, ज्ञान और अनन्त है?” 
“जो उसे बुद्धिरूप शुह्दामें छिपा 
हुआ जानता है?! इत्यादि वाक्योंद्वारा 
जिसका निरूपण किया गया है 
उस ब्रह्मका ही विज्ञान यहाँ बतलाना 
अभीष्ट है और उसीका यहाँ प्रसङ्ग 
भी है । ब्रह्मके खरूपका ज्ञान प्राप्त 
करनेके लिये ही आकारासे लेकर 
अन्नमयकोरापर्यन्त सम्पूर्ण कार्य 
वर्ग दिखछाया गया है तथा ब्रह्मा- 
नुभवका प्रसङ्ग भी चळ ही रहा 
है | उसमें अन्नमय आत्मासे भिन्न 
दूसरा अन्तरात्मा ग्राणमय है, 
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मयस्तदन्तमंनोमयो विज्ञानमय 
इति विज्ञानशुहायां प्रवेशितस्तत्र 
चानन्दमयो विशिष्ट आत्मा 
प्रदर्शित: । 

अतः परमानन्दमयलिङ्गाधि- 
गमद्वारेणानन्दविवृद्ध्यवसान 
आत्मा ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा सर्व- 
विकल्पास्पदो निर्विकल्पोऽस्या- 
मेव गुहायामधिगन्तव्य इति 
तत्पवेशः प्रकल्प्यते । न ह्यन्यः 


त्रोपरभ्यते बरहम निर्विशेषत्वात्‌ । 
विशेषसंवन्धो झपलब्धिहेतु- 


Ce. 


ट्ष्टः, यथा राह्रोथन्द्रार्कविशिष्ट- 
संबन्धः । एवमन्तःकरणगुहात्म- 
संबन्धो ब्रह्मण उपलब्धिहेतुः । 
संनिकषांदवभासात्मकत्वाचान्त:- 
करणस्य । 


उसका अन्तवर्ती मनोमय और फिर 
विज्ञानमय है । इस प्रकार आत्माका 
विज्ञानगुहामें प्रवेश करा दिया गया 
है और वहाँ आनन्दमय ऐसे विशिष्ट 
आत्माको प्रदर्शित किया गया है । 
इसके आगे आनन्दमय-इस 
लिङ्गके ज्ञानद्वारा आनन्दके उत्कर्ष- 
का अवसानभूत आत्मा जो सम्पूर्ण 
विकल्पका आश्रयभूत एवं निर्विकार 
ब्रह्म है तथा [ आनन्दमय कोराकी ] 
पुच्छ प्रतिष्ठा है, वह इस गुहामें ही 
अनुभव किये जाने योग्य है-- 
इसलिये उसके प्रवेशकी कल्पना 
की गयी है । निर्विशेष होनेके कारण 
ब्रह्म | बुद्धिरूप गुहाके सिवा ] और 
कहीं उपलब्ध नहीं होता; क्योंकि 
विशेषका सम्बन्ध ही उपलब्धिमें हेतु 
देखा गया है, जिस प्रकार कि राहु- 
को उपलब्धिमें चन्द्रमा अथवा सूर्य- 
रूप विशेषका सम्बन्ध । इस प्रकार 
अन्त:करणरूप गुहा और आत्मा- 
का सम्बन्ध ही ब्रह्मकी उपलब्धिका 
हेतु है; क्योंकि अन्तःकरण उसका 
समीपवर्ती और प्रकाशखरूप+# है । 


न 2 PR काव्य 
कॅ जित प्रकार अन्धकार और प्रकाश दोनों ही जड हैं, तथापि प्रकाश 


अन्धकाररूप आवरणको दूर करनेमें समर्थ है, इसी प्रकार यद्यपि अज्ञान और 
अन्तःकरण दोनों ही समानरूपसे जड हैं तो मी प्रत्यय ( विभिन्न प्रतीतियोंके ) 
रूपमै परिणत हुआ अन्तःकरण अज्ञानका नाश करनेमें समर्थ है और इस 
प्रकार वह आत्माका प्रकाशक (ज्ञान करानेवाला ) है । इसी बातको आगेके 
भाष्यसे स्पष्ट करते हैं | | 
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यथा चालोकविशिष्टा घटा- 
युपलब्धिरेवं बुद्विप्रत्ययालोक- 
विशिष्टात्मोपलब्धिः 
दुपलब्धिहेतो शुद्दायां निहितः 
मिति प्रकृतमेव । तद्वृत्तिस्या- 
नीये स्विह पुनस्ततसृष्टा तदेवा- 
नुप्राविशदित्युच्यते । 

तदेवेदमाकाशादिकारणं कार्य 
सृष्टा तदनुप्रषिष्टमिवान्तर्गुहायां 
बुद्धी द्रष्ट्‌ ओत्‌ मन्तृ विज्ञात्रित्येव॑ 
विशेषवदुपलभ्यते । स एव तस्य 
प्रवेशस्तस्मादस्ति तत्कारणं ब्रह्म । 
अतोऽस्तित्वादस्तीत्येवोपलब्धव्यं 


तत्‌ । 
तरकाथमनुग्रविश्य, किम्‌ ! 


वस्व सञ्च सूर्ते त्य्चामूत- 
साबाल्यस्‌ मभवत्‌ । मूर्तामूर्त 


आत्मस्थे 
अन्तर्गतेनात्मना व्याक्रियेते 


व्याकृते मूर्तामूतंशब्दवाच्ये । ते 


व्याकृतनामरूपे 


जिस प्रकार कि प्रकाशयुक्त 
घटादिकी उपलब्धि होती है उसी 
प्रकार बुद्धिके प्रत्ययरूप प्रकाशसे 
युक्त आत्माका अनुभव होता है । 
अतः उपलब्धिकी हेतुभूत गुहमें 
वह निहित है-इसी बातका यह 
प्रसङ्ग है । उसकी बृत्ति ( व्याख्या ) 
के रूपमें ही श्रुतिद्वारा “उसे रचकर 
वह पीछेसे उसीमें प्रवेश कर गया? 
ऐसा कह्दा गया है । 


इस प्रकार इस कार्यवर्गको 
रचकर इसमें अनुप्रवि्-सा हुआ 
आकाशादिका कारणरूप वह ब्रह्म 
ही बुद्धिरूप गुहामें द्रष्टा, श्रोता, 
मन्ता और विज्ञाता--ऐसा सविशेष 
रूप-सा जान पड़ता है | यही 
उसका प्रवेश करना है । अतः 
वह ब्र कारण है; इसलिये उसका 
अस्तित्व होनेके कारण उसे हवै? 
इस प्रकार ही ग्रहण करना चाहिये । 


उसने कार्यमें अनुप्रवेश करके 
फिर क्या किया ? वह सत्‌-मूर्त 
ओर असत्‌-अमूर्त हो गया । जिन- 
के नाम और रूपकी अभिव्यक्ति 
नहीं इई है, वे मूर्त और अमूर्त तो 
आत्मामें ही रहते हैं । उन मूर्त? 
एबं “अमूर्तः शब्दवाच्य पदार्थोंको 
उनका अन्तेवेती आत्मा केवल 
अमिव्यक्त कर देता है । उनके 
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मात्माकामयत बहु स्यामिति। स 
यथाकामं चाकाशादिकाय सत्त्य- 
दादिलक्षणं सृष्टा तदनु प्रविश्य 
पञ्यञ्भृण्वन्मन्वानो विजानन्‌ 
बह्दमवत्तसात्तदेवेदमाकाशादि- 
कारणं कायस्थं परमे व्योमन्‌ 
हृदयगुहायां निहितं तत्प्रत्ययाब- 
भासविशेषेणोपलभ्यमानमर्ति 
इत्येवं विजानीयादित्युक्तं भवति। 

तदेतसिन्नथं ्राह्मणोक्त एष 
छोकरी मन्त्रो भवति । यथा 
पूर्वेषु अन्नमयादयात्मप्रकाशकाः 
पश्वखप्येवं सवोन्तरतमात्मास्ति- 
तवप्रकाशकोऽपि मन्त्रः कार्य- 
द्वारेण भवति ॥ १ ॥ 


कहा गया था-“आत्माने कामना की 
किं मैं बहुत हो जाउँ” | वह अपनी 
कामनाके अनुसार सत्‌, त्यत्‌ आदि 
लक्षणोंवाले आकाशादि कार्यवर्गको 
रचकर उसमें अनुप्रबिष्ट हो द्रष्टा, 
श्रोता, मन्ता और विज्ञातारूपसे 
बहुत हो गया । अतः आकाझादि- 
के कारण, कार्यवगमें स्थित, 
परमाकाराके भीतर बुद्धिरूप गुहामें 
छिपे हुए और उसके कर्ता-भोक्तादि- 
रूप जो प्रत्ययावभास हैं उनके द्वारा 
विरेषरूपसे उपलब्ध द्दोनेवाले उस 
ब्रह्मको ही “वह है? इस प्रकार जाने- 
ऐसा कहा गया । 


उस इस ब्राह्मणो भर्थमें ही 
यह श्लोक यानी मन्त्र हे । जिस 
प्रकार पूर्वोक्त पाँच पर्यायोमें अन्नमय 
आदि कोशोंके प्रकाशक छोक थे 
उसी प्रकार सबकी अपेक्षा आन्तरतम 
आत्माके अस्तित्वको उसके कार्यद्वारा 
प्रकाशित करनेवाला भी यङ्क मन्त्र 
है || १ ॥ 


पार Bc+——- 
इति ब्रह्मानन्दवल्ल्यां षष्ठोऽनुचाकः ॥ ६ ॥ 


सततम अनुवाक 


बह्मकी पुकृतता एवं आनन्दरूपताका तथा बह्मवेचाकी 


अभयप्रापिका वर्णन 


असद्ठा इदमग्र आसीत्‌। ततो वे सदजायत । 
तदात्मानशस््रयमकुरुत । तस्मात्तत्सुकृतमुच्यत इति । 
यद्वै तत्सुकृतं रसो वै सः। रसऽह्येवायं लब्ध्वानन्दी 
भवति । को ह्येवान्यात्कः प्राण्याद्‌ यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात्‌। एष ह्येवानन्दयाति । यदा ह्येवैष एत- 
स्मिन्नइृङ्येऽनात्येऽनिरुक्तेऽनिलयनेऽभयं प्रतिं बिन्दते । 
अथ सोऽभयं गतो भवति | यदा ह्येवेष एतस्मिन्नुद्र- 
मन्तरं कुरुते । अथ तस्य भयं भवति । तत्त्वेव भयं 
विढुषो मन्वानस्य । तदप्येष श्छोको भवति ॥ १ ॥ 
पहले यह [ जगत्‌ ] असत्‌ ( अव्याकृत ब्रह्मरूप ) ही था । 
उसीसे सत्‌ ( नाम-रूपात्मक व्यक्त ) की उत्पत्ति हुई । उस असतने 
खयं अपनेको ही [ नाम-रूपात्मक जगदूरूपसे ] रचा । इसलिये वह 
सुक्त ( खयं रचा हुआ ) कहा जाता है । वह जो प्रसिद्ध पुकृत है 
सो निश्चय रस ही है । इस रसको पाकर पुरुष आनन्दी हो जाता है । 
यदि इदयाकाइमें स्थित यह्ृ आनन्द ( आनन्दखरूप आत्मा ) न होता 
तो कौन व्यक्ति अपान-क्रिया करता और कौन प्राणन-क्रिया करता ? 


यही तो उन्हें आनन्दित करता है । जिस समय यह साधक इस अदृश्य 
अशरीर, अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अभय-स्थिति प्राप्त करता है उस 
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समय यह अभयको प्राप्त हो जाता 


है; और जब यह इसमें थोड़ा-सा 


भी मेद करता है तो इसे भय प्राप्त होता है । वह ब्रह्म ही भेददर्शी 
बिद्वानके लिये मयरूप हैं. । इसी अर्थमें यह इंछोक है ॥ १ ॥ 


असद्वा इदमग्र आसीत्‌ । 
असच्छब्द- असदिति व्याकृत- 


वाच्यान्याकता- नामरूपविशेषविप- 
रीतरूपमव्याद्धत॑ 


ज्जगदुत्पत्ति: 
ब्रह्मोच्यते । न पुनरत्यन्तमेवा- 
सत्‌ । न ह्यसतः सजन्मास्ति । 
इदमिति नामरूपविशेषवद्व्या कृत 
जगदय्रे पूर्व प्राशुत्पत्तेत्रेक्षेवास- 
च्छब्दवाच्यमासीत्‌, ततोऽसतो 
वै सत्प्रविभक्तनामरूपविशेष- 
मजायतोत्पन्नम्‌ । 

किं ततः प्रविभक्तं कार्यमिति 
पितुरिव पुत्रः, नेत्याह । तदस- 
च्छब्दवाच्यं स्वयमेवात्मानमेवा- 
कुरुत कृतवत्‌ । यस्मादेव तसा- 
इक्मेव सुकृतं खयंकतरुच्यते । 
खयंकत ब्रह्मेति प्रसिद्धं लोके 
सचेकारणत्वात्‌ । 


पहले यह [ जगत्‌ ] असत्‌ ही 
था । 'असत्‌? इस राब्दसे, जिनके 
नाम-रूप व्यक्त हो गये हैँ उन 
विशेष पदार्थोंसे विपरीत खभाववाला 
अव्याकृत ब्रह्म कहा जाता है। 
इससे [ वन्ध्यापुत्रादि ] अत्यन्त 
असत्‌ पदार्थं बतलाये जाने अभीष्ट 
नहीं हैं, क्योंकि असतूसे सतका 
जन्म नहीं हो सकता । "इदम्‌? 
अर्थात्‌ नाम-रूप विशेषसे युक्त 
व्याकृत जगत्‌ अग्ने---पहले अर्थात्‌ 
उत्पत्तिसे पूर्वं “असत्‌? राब्दवाच्य 
त्रस ही था । उस असतसे ही 
सत्‌ यानी जिसके नामरूपका 
विभाग हो गया है उस विशेषकी 
उत्पत्ति हुई । 


तो क्या पितासे पुत्रके समान 
यह कार्यवर्ग उस [ ब्रह्म ] से विभिन्न 
है ? इसपर श्रुति कहती है-नहीं, 
उस “असत्‌? शाब्दवाच्य ब्रह्मने स्त्रयं 
अपनेको ही रचा । क्योंकि ऐसी 
बात है इसलिये वह ब्रह्म ही सुकृत 
अर्थात्‌ खयं कर्ता कहा जाता है, 
सत्रका कारण होनेसे ब्रह्म खयं कर्ता 
हैयह बात लोकमें प्रसिद्ध है | 
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यसादा खयमकरोत्सव 
सर्वात्मना तसातपुण्यरूपेणापि 
तदेव ब्रह्म कारणं सुकृतमुच्यते । 
सर्वथापि तु फलसंबन्धादि- 
कारण सुकृतशब्दवाच्यं प्रसिद्धं 
लोके । यदि पुण्यं यदि वान्यत्सा 
प्रसिद्विनित्ये 
सत्युपपद्यते । तसादस्ति तट्ट 


सुकृतप्रसिद्धेः । इतथास्ति । 
कुतः १ रसत्वात्‌ । ङुतो रसत्व- 


चेतनवर्कारणे 


प्रसिद्धित्रद्मण इत्यत आह-- 
यद्दै तत्सुक्कतम्‌ । रसो वै 
नणो स्‌; । रसो नाम 
रसस्वरूपत्व म्‌ तपिहेतरानन्दकरो 
मधुराम्लादिः प्रसिद्धो लोके । 
रसमेवायं लब्ध्वा प्राप्यानन्दी 
सुखी भवति । नासत आनन्द- 
हेतुत्वं इष्टं लोके । बाह्यानन्द- 
साधनरहिता अप्यनीहा निरेषणा 


अथवा, क्योंकि स्वरूप होने- 
से ब्रह्मने खयं ही इस सम्पूर्ण 
जगतूकी रचना की है, इसलिये 
पुण्यरूपसे भी उसका कारणरूप 
वह ब्रह्म “सुकृत? कहा जाता है। 
लोकमें जो कार्य [ पुण्य अथवा 
पाप ] किसी भी प्रकारसे फलके 
सम्बन्धादिका कारण होता है वही 
'लुकुत? शब्दके वाच्यरूपसे प्रसिद्ध 
होता है । वह प्रसिद्धि चाहे पुण्य- 
रूपा हो और चाहे पापरूपा किसी 
नित्य और सचेतन कारणके होनेपर 
ही हो सकती है । अतः उस 
सुकृतरूप प्रसिद्विकी सत्ता होनेसे 
यह सिद्ध होता है कि वह ब्रह्म है । 
ब्रह्म इसलिये भी है; किस लिये ! रस- 
स्वरूप होनेके कारण । ब्रह्मकी 
रसखरूपताकी प्रसिद्धि किस कारण- 
से है-इसपर श्रुति कहती है--- 

जो भी वह प्रसिद्ध सुकृत है वह 
निश्चय रस ही है । खट्टा-मीठा 
आदि तृप्तिदायक और आनन्दप्रद 
पदार्थ लोकमें “रस? नामसे प्रसिद्ध 
है ही । इस रसको ही पाकर पुरुष 
आनन्दी अर्थात्‌ सुखी हो जाता है | 
लोकमें किसी असत्‌ पदार्थकी 
आनन्दहेतुता कभी नहीं देखी गयी | 
ब्रह्मनिष्ठ निरीह और निरपेक्ष विद्वान्‌ 
बाह्मसुखके साधनसे रहित होनेपर 
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ब्राह्मणा बाह्रसलाभादिव सा- 
नन्दा इझ्यन्ते विद्वांसः; नूनं 
ब्रहेव रसस्तेषाम्‌ । तस्रादस्ति 
तत्तेषामानन्दक्ारणं रसवह्टह्म । 

इतश्चास्ति, कुतः ? प्राणनादि- 
क्रियादर्शनात्‌ । अयमपि हि 
पिण्डो जीवतः प्राणेन प्राणित्य- 
पानेनापानिति । एवं वायत्रीया 
ऐन्द्रियकाशच चेष्टाः संहतेः काय- 
करणेनिर्वत्यमाना  इद्यन्ते । 
तच्चेकार्थवृत्तित्वेन संहननं नान्त- 
रेण चेतनमसंहतं संभवति । 


अन्यत्राद्शेनात्‌ । 
तदाह-तद्यदि एष आकाशे 
प्रमे व्योति गुहायां निहित 
आनन्दो न स्यान्न भवेत्को ह्यत 
ठोकेऽन्यादपानचेष्टां कुयोदि- 


भी बाह्य रसके ळामसे आनन्दित 
होनेके समान आनन्दयुक्त देखे जाते 
हैं । निश्चय उनका रस ब्रह्म ही है । 
अतः रसके समान उनके आनन्दका 
कारणरूप वह ब्रह्म है ही । 


इसलिये भी ब्रह्म है; किसळिये ? 
प्राणनादि क्रियाके देखे जानेसे । 
जीवित पुरुषका यह पिण्ड भी प्राणको 
सहायतासे प्राणन करता है और 
अपान वायुके द्वारा अपानक्रिया 
करता है । इसी प्रकार संघातको 
प्राप्त हुए इन शरीर और इन्द्रियांके 
द्वारा निष्पन्न होती हुई और भी 
वायु और इन्द्रियसम्बन्धिनी चेष्टाएँ 
देखी जाती हैं । वह वायु आदि 
अचेतन पदार्थोंका एक ही उद्देश्यकी 
सिद्धिके लिये परस्पर संहृत ( अनु- 
कूल ) होना किसी असंहत ( किसी 
से भी न मिले हुए ) चेतनके बिना 
नहीं हो सकता; क्योकि और कहीं 
ऐसा देखा नहीं जाता | 

इसी वातको श्रुति कहती है- 
यदि आकाश-परमाकाश अर्थात्‌ 
बुद्धिरूप गुहामें छिपा हुआ यह 
आनन्द न होता तो लोकमें कोन 
अपान-क्रिया करता और कौन 


७ क ~ 
त्यथः । कः प्राण्यात्प्राणन वा | प्रागन कर सकता; इसलिये वह 


कुयात्तसादस्ति तट्ट । यदथाः | 


ब्रह्म है ही, जिसके लिये कि शरीर 


अनु० ७) 
कार्यकरणप्राणनादिचेष्टास्तत्कृत 
एव चानन्दो लोकस्य ! 


कुतः ? एप ह्येव पर आत्मा 


आनन्द्यात्यानन्द्यति सुखयति 
लोक घर्माचुरूपम्‌ । स एवात्मा- 
नन्दरूपोऽविद्यया 
विभाव्यते ्राणिभिरित्यर्थः । 
मयाभयहेतुत्वा डिदविदुषोरस्ति 


तटा । सहत्वाश्रयणेन द्यमयं | 


मत्रति । नासद्वस्त्वाश्रयणेन 
भयनिवृत्तिरुपपद्यते । 


कथमभप हेतुत्व मित्युच्यते -- 


गह्मणोऽमय- यदा झव यस्मादेप | जिस समय भी यह साधक इस 


देउ्म साधक एतस्मिन्त्र- | 
| अत्मभाव प्र्त कर लेता ह्वै। ] 


झणि गिंवि शिष्टेऽरइषे द्य नाम 


द्ृष्टव्यं विकारो दशनार्थत्वाद्वि- | 


यस्साद रर्थं 


ते० उ० १२ 


शाङ्करभाष्याथे 


wan se om सी पं: पाक we ae am ae of ie of Sa oot 


| अविद्वानुके भष और 


१७.४ 
Fae 


po gr पहलमा fo 
Ye ११ म Ps त ~ 
च a to 2 > कळ च्यावर "कक 


, और इन्द्रियकी प्राणन आदि चेष्टाएँ 


हो रही हैं; और उसीका किया हुआ 
लछोकका आनन्द भी है | 


ऐसा क्या है ? क्योंकि यह 


| परमात्मा ही लोकको उसके घर्मा- 


नुसार आनन्दित---छुखी करता है । 
तात्पर्य यह है कि बह आनन्दरूप 


~~ > | आत्मा ही प्राणियोद्दरा अतिद्यासे 
पाराच्छन्नां | 


परिच्छिन्न भावना किया जता है । 
विद्वान्‌के 
अमयका कारण होनेसे भी ब्रह्म है, 
क्योंकि किसो सत्य पदाथके अःश्रयसे 
ही अभय हुआ करता है, असइरस्तुके 


| आश्रयसे मयकी निबृत्ति होनी सम्भव 
| नहीं है । 


्रझका अमपहेजुख किस प्रकार 
है, सो बतलाया जाता है-क्योंकि 


्रह्मनें [ प्रतिष्ठा-स्थिति अर्थात्‌ 
किन बिशेषणाँसे युक्त ब्रह्ममें £ 


अदर्यमे-दृऱ्य देखे जानेत्राले अर्थात्‌ 
विकारका नाम है; क्योंकि विकार 


कारस्य | न टरयसहङुषमविकार | देखे जानेके ही ल्यि है; जो दशयन 
८ | हो उसे अदृइय अर्थात्‌ अविकार 
इत्यथः । एतसिन्नदृञ्येऽविकारे- | 
विपयभू त कता आणी अर्थात्‌ अविंषयभूत, अनात्म्य-भ- 
5विषयभूते अनात्म्ये$्शरीरे । | जागर । क्‍योंकि वह अद्य है 


तसादनात्म्यं | 


कहते हैं। इस अद्ृश्य--अविकारी 


इसलिये अशरीर भी है और क्योंकि 
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यसादनात्म्यं तसादनिरुक्तम्‌ । 
विशेषो हि निरुच्यते विशेषश्च 
विकारः । अविकार च ब्रह्म, 


सवेविकारहेतुत्वात्तसादनिरुक्तम्‌ । 
यत एवं तस्मादनिलयनं 
निलयनं नीड आश्रयो न 
निळयनमनिलयनमनाधारं तसि- 
न्नेतसिन्नहस्येऽनात्म्येऽनिरुक्त- 
इनिलयने सर्वकार्यधमेवि लक्षणे 
ब्रह्मणीति वाक्यार्थः । अभयमिति 
क्रियाविशेषणम्‌ । अभयामिति वा 
लिङ्गान्तरं परिणम्यते । प्रतिष्ठां 
स्थितिमात्मभावं विन्दते लभते । 
अथ तदा स तसिन्नानात्वस्य 
भयहेतोरविद्या कृतस्यादशेनाद- 
भयं गतो भवति । 


स्वरूपप्रतिष्ठी ह्यासां यदा 
भवति तदा नान्यत्पस्यति ना- 


अशरीर है इसलिये अनिरुक्त है । 
निरूपण विशेषका ही किया जात! 
है और विशेष विकार ही होता है. 
किन्तु ब्रह्म सम्पूर्ण विकारका कारण 
होनेसे खयं अविकार ही है, इसलिये 
वह अनिरुक्त है | क्योंकि ऐसा है 
इसलिये वह अनिलयन है, निलयन 
आश्रयको कहते हैं जिसका निलयन 
न हो वह अनिळयन यानी अनाश्रय 
है । उस इस अदृश्य, अनात्य, 
अनिरुक्त और अनिल्यन अर्थात्‌ 
सम्पूर्ण कार्यधर्मोंसे विलक्षण ब्रहममें 
अमय प्रतिष्ठा-स्थिति यानी आत्म- 
भावको प्राप्त करता है । उस समय 
उसमें भयके हेतुभूत नानात्वको न 
देखनेके कारण अभयको प्राक्त हो 
जाता है | मूलमें "अभयम्‌? यह 
क्रियाविशेषण हे अथवा इसे 
“अभयाम्‌? इस प्रकार अन्य ( श्री) 
लिङ्गके रूपमं परिणत कर लेना 
चाहिये | 

जिस समय यह अपने खरूपमें 
स्थित हो जाता है उस समय यह 


# अर्थात्‌ अभयरूपसे प्रतिश--स्थिति यानी आत्मभाव प्राप्त कर लेता है। 
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न्यच्छुणोतिं नान्यद्विजानाति । | ने तो आर कुछ देखती ईं, न ओर 


अन्यस्य ह्यन्यतो भयं मवति 


त्मन एवात्मनो भयं | ॥ 
नात्मन एवात्मनो भयं युक्तम्‌ । hee Sr nies st तत 
तसादास्मैवात्मनोऽमयकारणम्‌ । | अतः ३ 
ता र | कारण हैं । आहण छोग ( ब्रह्मनिष्ठ 
सवतो हि निर्भया ब्राह्मणा | पुरुष ) भयके करणोंके रहते हुए 
दृश्यन्ते सत्सु भयहेतुषु तच्चा- | 
. , [हैं| किन्तु मयसे रक्षा करनेवाले 
युक्तमसति भयत्राणे ब्रह्मणि । | बरह्मक न द्दोनेपर ऐसा 
तस्ा्तेषामभयद्शेनादस्ति तद- | १९ 
| देखनेसे यह सिद्ध होता है कि 
| अभयका हेतुभूत ब्रह्म है ही । 


गनो भवति | 


भयकारणं ब्रह्मेति । 


कदासावभयं 
मेददशनमेव साधको यदा ना- 
भयहेतुः ज्घृत्पइ्यत्यास्सनि 


गतो भवतीत्यभिप्रायः 
पुनरविद्यावखायां डि 
देषोऽविद्यावानविध्यया 


यसा- 
प्रत्युप- 


छिद्र भेददशंनं कुरुते। मेददशेन- 


कुछ घुनता है और न आर कुछ 
जानता ही है । अन्यको ही अन्यसे 
भय हुआ करता है, आत्मासे आत्मा- 


अतः आत्मा ही आह्माके जंसयका 


भी सब ओरसे निभय दिखायी देते 
होना 


अपम्पत्र था | अतः उछ्ह निर्भय 


यह साधक कब अमयको प्राप्त 
होता है १[ ऐसा प्रभ होनेपर 


| कहते हैं -] जिस समय यह अन्य 


2 , | कुछ नहीं देखता और अपने आत्मामें 
चान्तरं भेदं न कुरुते तदाभयं 


। यदा | 


किसो प्रकारका अन्तर-भेद नहीं 
करता उस समय ही यह अनयको 
प्राप्त होता है-यद इसका तात्पर्य 


| है । किन्तु जिस समय अविधावस्था- 
| में यह अविद्या ग्रस्त जीव तिमिररोगी- 
स्थापित वस्तु तेमिरिकद्वितीय- | 
चन्द्रवस्पश्यत्यात्मनि चेतसिन्‌ 
्रह्मणि उद॒पि, अरमस्पमप्यन्तर | मे 
। छिद्र अथात्‌ भेददशेन करता है--. 


को दिखायी देनवाळे दूसरे चन्द्रमाके 
तमान अविद्याद्वारा प्रस्तुत क्रिये हुए 


| पदाथॉको देखता है तया इस आत्मा 


यानी ब्रह्ममे थोडा-सा भी अन्तर. 
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मेव हि मयकारणमल्पमपि भेदं 
पञ्यतीत्यर्थः। अथ तसाद्भेद दर्श- 
नाद्धेतोरस्य भेददर्शिन आत्मनो 
भयं भवति । तसादारमेवात्मनो 
भयकारणमचिदुषः । 

तदेतदाह । तह्कह्म त्वेव भयं 


मेददशिनो विदूष ईश्वरोऽन्यो 
इत्येवं 


विदुषो भेददष्टमीश्वराख्यं तदेव 


मत्तोऽहमन्यः संसारी 
ब्रह्माल्पमप्यन्तर॑ कुवतो भयं 
भवत्येकत्वेनामन्वानस्थ । तस्मा- 


द्विद्वानप्यविद्वानेवासो योऽयमे- 
कममिन्नमात्मतत््वं न पश्यति | 


उच्छेदहेतुदशंनाद्चच्छेद्या- 
भिमतस्य भयं मति । अनु- 
च्छेदो द्यच्छेदहेतुसत्रासत्युच्छेद- 


हेताबुच्छेद्ये न तदशनकार्य भयं 


भेददर्शन ही भयका कारण है, अतः 
तात्पर्य यह्व है कि यदि यह थोड़ा-सा 
भी भेद देखता है तो उस आत्माके 
मेददर्शनरूप कारणसे उसे भय होता 
है अतः अज्ञानीके लिये आत्मा ही 
आत्माके भयका कारण है | 

यहाँ श्रुति इसी बातको कहती 
है-भेददर्शी विद्वान्‌के लिये वह ब्रह्म 
ही मयरूप है। मुझसे भिन्न ईश्वर 
ओर है तथा मैं संसारी जीव और 
हूँ इस प्रकार उसमें थोड़ा-सा भी 
अन्तर करनेवाले उसे एकरूपसे 
न माननेवाले विद्वान्‌ ( भेदज्ञानी ) 
के लिये वह भेदरूपसे देखा गया 
श्वरसंज्ञक ब्रह्म ही भयरूप हो 
जाता है। अतः जो पुरुष एक 
अभिन्न आत्मतत्तको नहीं देखता 
वह विद्वान्‌ होनेपर भी अविद्वान्‌ 
ह्वी है । 

अपनेको उच्छेद्य ( नाशवान्‌ ) 
माननेवाळेको ही उच्छेदका कारण 
देखनेसे भय हुआ करता है । | 
उच्छेदका कारण तो अनुच्छेद 
अविनाशी ) ही होता है । अतः 
यदि कोई उच्छेदका कारण न होता 
तो उच्छेद्य पदार्थों उसके देखने से 
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८ | किन्तु सारा ही संसार भययुक्त 
दश्यते । तसाजगतो भयदश- देखा जाता है। अतः जगतको 


नाटूम्यते नूनं तदस्ति भयकारण- | भय होता देखनेसे जाना जाता दै 
, कि उसके भयका कारण उच्छेदका 
मुच्छेदहेतुरचुच्छेद्यात्मक यतो हेतुभूत किन्तु खयं अनुच्छेबरूप 


९ | त्रह्म हे, जिससे कि गत शन 
जगद्विभेतीति | तदेतसिन्नप्यथ मानता ह | सो, इस अर्थमे भी यह छोक 


एष इलोको भवति ॥ १॥ |हे॥१॥ 


इति त्रह्मानन्द्वस्ल्यां सप्तमोपचुवाकः ॥ ७ ॥ 


१ ily टर 
१] ह > ४८:८2 टी 
| , तर ट्ट 


दप 


हौ? 


अष्टम अनुवाक 
बह्मानन्दके निरातिशयत्की मीमांसा 
भीषास्माद्वातः पवते । भीषोदेति सूयः । भीषास्मा- 
दभिश्चेन्द्रश्न । पृत्युघोवति पञ्चम इति । सेषानन्दस्य 
मीमाश्सा भवति । युवा स्यात्साधुयुवाध्यायक आशिष्ठो 
दृढिप्ठो बलिएस्तस्येयं पृथिवी सवी वित्तस्य पूणो स्यात । 
स एको मानुष आनन्दः | ते ये शातं मानुषा आनन्दा! | १ ॥ 


स एको मनुष्यगन्धवोणामानन्दः । श्रोत्रियस्थ 
चाकामहतस्य । ते ये शतं मनुष्यगन्धवोणामानन्दाः । 
स एको देत्रगन्धवोणामानन्दः । श्रोत्रियस्य चाकामह- 
तस्य । ते ये शतं देवगन्धवीणामानन्दाः । स एकः पितृणां 
चिरलोकलोकानामानन्दः ¦ श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । 
तें ये दाते. पितणां चिरलोकलोकानामानन्दाः। स एक 
आजानजानां देवानामानन्दः ॥ २ ॥ 


श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये शतमाजानजानां 
देवानामानन्दाः । स एकः कर्मदेवानां देवानामानन्दः । 
ये कर्मणा देवानपियन्ति । श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । 
ते ये शतं कर्मदेवानां देवानामानन्दाः । स एको देवा- 
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नामानन्दः । श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये शतं 
देवानामानन्दाः । स एक इन्द्रस्यानन्द्‌ः ॥ ३ ॥ 


श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये शतमिन्द्रस्या- 
नन्दाः । स एको बृहस्पतेरानन्दः । श्रोत्रियस्य चाका- 
महतस्य । ते ये शातं बृहस्पतेरानन्दाः। स॒ एकः प्रजा- 
पतेरानन्दः । श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये शतं 
प्रजापतेरानन्दाः । स एको ब्रह्मण आनन्दः । श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्य ॥ ४ ॥ 


इसके भयसे बायु चलता है, इसीके भयसे सूर्य उदय होता है 
तथा इसीके भयसे अग्नि, इन्द्र और पाँचबाँ मृत्यु दौडता है | अब यह 
[ इस ब्रह्मके | आनन्दकी मीमांसा है--साधु खमाववाळा नवयुवक, 
वेद पढ़ा हुआ, अत्यन्त आरावान्‌ [ कमी निराश न होनेवाला ] तथा 
अत्यन्त दृढ़ और बलिष्ठ हो एवं उसीकी यह धन-धान्यसे पूर्ण सम्पूर्ण 
पृथ्वी भी हो | | उसका जो आनन्द है ] वह एक मानुष आनन्द है; 
ऐसे जो सौ मानुष आनन्द हैं | १ ॥ वही मनुष्य-गन्धर्वोका एक 
आनन्द है तथा वह अकामहत ( जो कामनासे पीडित नहीं है उस ) 
श्रोत्रियको मी प्राप्त है । मनुष्य-गन्धर्वोके जो सौ आनन्द हैं बही 
देवगन्धर्वका एक आनन्द है और वह अकामहत श्रोत्रियको मी प्राप्त है । 
देवगन्धर्वोके जो सो आनन्द हैं बही नित्यळोकमें रहनेवाले पितृगणका 
एक आनन्द है और वह अकामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है । चिरलोक- 
निवासी पितृगणके जो सौ आनन्द हैं वही आजानज देवताओंका एक 
आनन्द है ॥ २ ॥ और वह अकामहत श्रोत्रियाँको भी प्राप्त है आजानज 
देवताओके जो सौ आनन्द हैं वही कर्मदेव देवताओंका, जो कि 
[ अग्निहोत्रादि ] कर्म करके देवत्वको प्राप्त होते हैं, एक आनन्द है और 
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बह अक्कामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है । कर्मदेव देवताओके जो सौ आनन्द 
हैं बढ़ी देता ओका एक अनन्द है ओर वड अकामइत श्रोत्रियको भी प्राप्त 
है | देत्रताओंके जो सौ आनन्द हैं वही इन्द्रका एक आनन्द है ॥ ३ ॥ 
तथा वह अकामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है | इन्द्र्के जो सो आनन्द हैं 
वढी बृहस्पतिका एक आनन्द है और वह अकामइत श्रोत्रियको मी 
प्रास है | बुड़स्पदिके जो सौ आनन्द हैं वही प्रजापतिका एक आनन्द 
है और वह अफामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है । प्रजापतिके जो सौ 
आनन्द हैं वही अह्माका एक आनन्द है और वह अकामइत श्रोत्रियको 
भी प्रात है ॥ ४ ॥ 


भीषा भयेनासाद्वातः पवते । | इसवी मीति अर्थात्‌ भयसे वायु 


अज्ञांनु शांसनम्‌ भीषोदेति य 

भीषःस्मादग्निथेन्द्रश्च 
मृत्युर्धावति पञ्चम इते । वाता- 
द्यो हि महार्हः खयमीश्वराः 
सन्तः पदनादिकार्थष्वायासबहु- 
हेषु नियताः प्रवदन्ते । तद्युक्त 
प्रशाम्तरि सति; यस्थान्रियमेन 
तेपां प्रत्रतेरस्‌ ! तस्मादस्ति भय- 
कारणं तेषां अगस्त ब्रह्म । 
यतस्ते भृत्या इव राज्ञोऽस्मा- 
इणो भयेन प्रवत्न्ते । स्च 
भय. रणपानन्द ब्रह्म । 


घृत्युको पाँचवाँ कहा है | 


चलता है, इसीकी भीतिसे सूर्य 
उदित होता है और इसके भयसे 
ही अग्नि, इन्द्र तथा पाँचवाँ मुत्यु 
दोड़ता दै । वायु आदि देवगण 
परमपूजनीय और खयं समर्थ होने- 
पर भी अत्यन्त श्रमसाध्य चलने 
आदिके कार्यम नियमानुसार प्रवृत्त 
हो रहे हैं यह बात उनका कोई 
शासक होनेपर ही सम्भव है । 
क्योंकि उनकी नियमसे प्रबृत्ति होती 
है इसलिये उनके भयका कारण और 
उनपर शासन करनेवाला ब्रह्म है | 
जिस प्रकार राजाके भयसे सेवक 
लोग अपने-अपने कार्मोमें लगे रहते 
हैं. उसी प्रकार वे इस ब्रह्मके भयसे 
प्रवृत्त होते हैं, बढ उनके भयका 


कारण ब्रह्म आनन्दखरूप है । 
१. पूर्वोक्त वायु आदिके क्रमसे गणना किये जानेपर पाचवा 


के कारण 


अनु० ८ ] 


शाङ्करभाष्यार्थ 


१८५ 


तस्यास्य ब्रह्मण आनन्दस्येषा | 


अह्मानन्दा- सीमांसा विचारणा | 
रोचनम्‌ भवति । किमान-| 
न्दस्य मीमांस्यमित्युच्यते । 


किमानन्दी विषयविषयिसंबन्ध- 


खामाविक 
मीमांसा । 
तत्र लौकिक आनन्दो बाह्या- 


ध्यात्मिकसाधनसंपत्तिनिमित्त 


न्दाचु © 
ब्रह्मानन्दानुगमाथम्‌ । अनेन हि 
प्रसिद्गेनानन्देन व्यावृत्तविषय 


बुद्धिगम्य आनन्दोऽनुगन्तं | 
शक्यते । 
लो किकोऽप्यानन्दो ्रह्मानन्द- | 


स्येव मात्रा अविद्यया तिरस्क्रिय- | 
माणे विज्ञान उत्कृष्यमाणायां | 


चाविद्यायां ब्रझादिभिः कमं- 
वशाद्यथाविज्ञानं 
भनसंबन्धवशाञ्च विमाव्यमानश्च 


उस इस ब्रह्मवे आनन्दकी यद्द 
मीमांसा--विचारणा है । उस 
आनन्दकी क्या बात विचारणीय है, 
इसपर कहते हैं--'क्या वह 
आनन्द लौकिक सुखकी भाँति 


| विषय और विषयको ग्रहण करने- 
जनितो लोकिकानन्दवदाहोखित | 


इत्येवमेषानन्दस्स | 


वालेके सम्बन्धसे होनेवाला है अथवा 
स्वाभाविक ही है ! इस प्रकार यद्दी 
उस आनन्दकीमीमांसा है । 


उसमें जो लौकिक आनन्द बाह्य 


| और शारीरिक साधन-सम्पत्तिके 
| कारण 
उत्कृष्टः | स य एष निर्दिश्यते | ब्रझानन्दके ज्ञानके लिये यहाँ 
| उसीका निर्देश किया जाता है | 
| इस प्रसिद्ध आनन्दके द्वारा ही 


| जिसकी बुद्धि विषर्योसे हटी हुई 


उत्कृष्ट गिना जाता है 


है उस ब्रहमवेत्ताको अनुभव होनेवाळे 


| आनन्दका ज्ञान हो सकता है । 


लौकिक आनन्द भी त्रझानन्दका 
ही अंश है । अविद्यासे विज्ञानके 
तिरस्कृत हो जानेपर ओर अविद्याका 
उत्कर्ष होनेपर प्राक्तन कर्मवश 


| विषयादि साधर्नोके सम्बन्धसे ब्रह्मा 
विषयादिसा- | 


आदि जीवोंदारा अपने-अपने विज्ञाना- 


| नुसार भावना किया जानेके कारण 


 लोकेऽनवस्थितो लौकिकः संप- | 


ही बह छोकमें अस्थिर और लोकिक 
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द्यते । स एवाविद्याकामकर्माप- 
कर्षेण मनुष्यगन्धवांद्युत्तरोत्तर- 
सूमिष्वकामहतविदवच्छोत्रियप्र- 

त्यक्षो विभाव्यते शतगुणोत्तरो- 
तरोत्कर्षण यावद्विरिण्यगभेस्य 
त्वविद्याकृते विषयविषयिविभागे 
विद्यया स्वाभाविकः परिपूर्ण 


एक आनन्दोऽद्रेतो भवतीत्येत- 
मर्थं विभावयिष्यन्नाह । 


युवा ग्रथमवयाः साधुयुवेति | 


साघुश्वासी युवा चेति यूनो | युवा भी--इस प्रकार साधुयुवा 


विशेषणम्‌ ! युवाष्यसाधुभंवति | शब्द *युवा* का विशेषण है; लोकमें 
१ | युवा भी असाघु हो सकता है और 
गाधुरप्ययुवातों विशेषणं युवा | 
त = | इसीलिये “जो युवा हो---साधुयुवा 

डि [ ७ =. ~ 
खात्साधुयुवेति Ed | हो'इस प्रकार विशेषणरूपसे कहा है | 
ऽधीतवेदः । आशिष्ठ आशास्त- | तथा अध्यायक--बेद पढ़ा हुआ, 
| आरिष्ट्र -अत्यन्त 


तमः । इढिष्ठी च्ढतमः । बलिष्ठो दढिष्ठ-अत्यन्त दृढ और बलिष्ठ- 
| अति बलवान्‌ हो; इस प्रकार जो 


| इन आध्यात्मिक साधनांसे सम्पन्न 


बळवत्तमः । 


साधनसंपन्न; । तस्येयं एथिव्युवी 


एवमाध्यात्मिक- | 


आनन्द हो जाता है । कामनाओंसे 
पराभूत न होनेवाले विद्वान्‌ श्रोत्रिय- 
को प्रत्यक्ष अनुभव होनेवाला बह 
्रसानन्द्‌ ही मनुष्य-गन्धर्वं आदि 
आरे-आगेकी भूमियोंमें हिरण्यगभ- 
पर्यन्त अविद्या, कामना और कमका 


_ ` _ | हवास होनेसे उत्तरोत्तर सौ-सौ गुने 
ब्रमण आनन्द इति । निरस्ते | 


उत्कर्षसे आत्रिभूत होता है । तथा 
विद्याद्वारा अविद्या जनित विषय-विषयि- 
त्रिभागके निवृत्त हो जानेपर बह 


| स्रामाविक परिपूर्ण एक और अद्वैत 
| आनन्द हो जाता है-इसी अथेको 
समझानेके लिये श्रुति कहती है-..- 


जो युवा अर्थात्‌ पूरववयस्क; 
साधुयुवा अर्थात्‌ जो साधु भी हो और 


साधु भी अयुवा हो सकता है, 


आरावान्‌, 


हो और उसीकी, यह धनसे अर्थात्‌ 
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सर्वा वित्तस्य वित्तेनोपभोगसाध- 
नेन दृष्टार्थनादृष्टार्थन च कर्म 


साधनेन संपन्ना पूर्णा राजा | 


पृथिनीपतिरित्यर्थः । तस्य॒ च य | जो राजा यानी प्रथिवीपति हो; 


आनन्द; स एको मानुषो मनु- 


ते ये क्षतं मानुषा आनन्दाः | 


| वही मनुष्य-गन्धर्वोका एक आनन्द 
स एको मनुष्यगन्धर्वाणामानन्द्‌ः।| 


मानुषानन्दाच्छतगुणेनोत्कृष्टो 


¢ + र प्नि = | ¢ 
मदुष्याः सन्तः कमविद्याविशेषा | गन्धवै कहलाते हैँ । वे अन्तर्धानादि- 


ते न्तर्धानादिश्चक्तिसंपन्नाः | 
| प्रतिघात 


र ९. , | 
श्मकायकरणा; । तस्ात्प्रति | दुन्द्वोका सामना करनेवाले सामर्थ्य 


धाताल्पत्व तेषां इन्द्रअतिधात- | 
। अत; 
ततो- | 


| प्रतिहत न होनेबाळे तथा | उसका 
। आघात होनेपरं उसका प्रतीकार 


शक्तिसाधनसंपत्तिश्च । 
इप्रतिहन्यमानस्य प्रतीकारवतो 
मनुष्यगन्धवेख साचित्तप्रसादः । 
तत्प्रसांद विशेषात्सुखविशेषाभि- 


| उपभोगे साधनसे तथा लौकिक 


ओर पारलौकिक कर्मके साधनसे 
सम्पन्न सम्पूर्ण प्रथिवी हो-अर्थात्‌ 


उसका जो आनन्द है बह एक 


| माचुष आनन्द यानी मनुर्ष्योका 
ष्याणां प्रकृष्ट एक आनन्द; । | 


एक प्रकृष्ट आनन्द है | 


ऐसे जो सौ मानुष आनन्द हैं 


है | मानुष आनन्दसे मनुष्य गन्धर्वो- 


| का आनन्द सौ गुना उत्कृष्ट होता 
| है । जो पहले मनुष्य होकर फिर 
मनुष्यगन्धबोणामानन्दो भवति| 


कर्म और उपासनाकी विशोषतासे 
गन्धर्वत्वको प्राप्त हुए हैं वे मनुष्य- 


कि जा , , | की शक्तिसे सम्पन्न यथा सूक्ष्म-शरीर 
दन्धवत्व प्राप्ता मनुष्यगन्धर्वाः । | और इन्त युक्त होते हैं, इसलिये 


उन्हें [ शीतोष्णादि इन्द्रोंका ] थोड़ा 
होता है तथा वे 


और साधनसे सम्पन्न होते हैं | 
उस शीतोष्णादि इन्ददसे 


करनेमें समर्थ मनुष्यगन्धवेको चित्त- 
प्रसाद प्राप्त होता है और उस 
प्रसादविरेषसे उसके सुखविशेषकी 
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व्यक्ति; । एवं पूर्वस्याः पूर्वस्या | अभिव्यक्ति होती है । इस प्रकार 

| भू पूरव-पूर्व भूमिकी अपेक्षा आगे-आगे- 
भूमेरुतरस्थायुततरस्था मी की भूमिमें प्रसादकी विशेषता होने- 
प्रसादविशेषतः शतगुणेनानन्दो- | से सौ-सौ गुने आनन्दका उत्कर्ष 
त्कषे उपपद्यते । 


दोना सम्भव ही है | 
प्रथम त्वकामहताग्रहणं भनु- 


[ आगेके सब वाक्यके साथ 
रहनेवाळा ] 'श्रोत्रियस्य चाकामह- 
तस्य? यह वाक्य पहले [ मानुष 
आनन्दके साथ ] इसलिये ग्रहण 
नहीं किया गया कि विषय-भोग 
और कामनाओंसे व्याकुल न रहने- 
गुणेनानन्दोस्कर्षो मनुष्यगन्धर्वण | वाले श्रोत्रियके आनन्दका उत्क 
| मानुष आनन्दकी अपेक्षा सौ गुना 
९  अथातू मनुष्यगन्धर्वके आनन्दके 
तुल्यो वक्तव्य इत्येवमर्थम्‌ । | तुल्य बतलाना है । श्रुतिमें “साघु- 
, __ | युवा’ और 'अध्यायकः ये दो विशेषण 
साधुयुवाच्यायक शत श्रात्रय- | [ सार्वभौम राजाका ] श्रोत्रियत्व 
| और निष्पापत्व प्रदर्शित करनेके 
त्वावजिनत्वे गृह्येते । ते ह्यत्रि- | ल्यि ग्रहण किये जाते हैं। इन्हें 
| आगे भी सबके साथ समानभावसे 
शिष्टे सर्वत्र । अक्रामहतत्व | समझना चाहिये । विषयके उत्कर्ष 
"शट सवत्र । अक्रामहतत्व तु | और अपकर्षसे सुखका भी उत्कर्ष 
| और अपकर्ष होता है [ किन्तु 
विषयोत्कर्षापकपंतः सुखोत्कर्षा- | कामनारदित पुरुषके लिये सुखका 

| उत्कर्ष या अपकर्ष हुआ नहीं 
| करता ] इसीलिये अकामहतत्वकी 
| विशेषता है । और इसीसे 
| “अकामहत? पद प्रहण किया गया 
दतग्रहणम्‌, तद्विशेषतः शतगुण- | है । अतः उससे विशिष्ट पुरुषके 


“य॒ विषयभो गक्ामानमिहतस्य 


श्रोत्रियस्य मनुष्यानन्दाच्छत- 


पक्षाय विशेष्यते अतोऽकाम- 
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सुखोत्कर्षापलव्धेरकामहतत्वस्य 


प्रमानन्दप्रापिसाधनत्वविधाना- 
थम्‌ । व्यार्यातमन्यत्‌ । 


देवगन्धवों जातित एव । 
चिरलोकलोकानामिति पितुणां 
विशेषणम्‌ । चिरकालखायी 
लोको येषां पितुणां ते चिर- 
लोकलोका इति | आजान इति 
देवरोकस्तसिन्नाजाने जाता आ- 
जानजा देवाः सातेकर्मविशेषतो 
देवस्थानेषु जाताः । 

कमदेवा ये वेदिकेन कर्मणा- 
प्रिहोत्रादिना केवलेन देवान- 
पियन्ति । देवा इति त्रयस्तिंश- 
द्रविथुजः । इन्द्रस्तेषां खामी 
तस्याचार्या बृहस्पति! । प्रजा- 
पतिबिराट । त्रैलोक्यशरीरो ब्रह्म 
समष्टिव्यष्टिरूपः संसारमण्डल- 
व्यापी | 

यत्रेत आनन्दमेदा एकतां 


गच्छन्ति धर्मश्च तन्निमित्तो ज्ञानं 


सुखका सौगुना उत्कर्ष देखा जाता 
है; अतः अकामहतलको परमानन्द्‌- 
की प्रा्िका साधन बतलानेके लिये 
“अकामहत? विशेषण ग्रहण किया 
है ओर सबकी व्याख्या प्ले की 
जा चुकी है । 

देवगन्धवे-जो जन्मसे ही गन्धर्व 
हों 'चिरछोकडोकानाम्‌? ( चिरस्थायी 
लोकमें रहनेवाले ) यह पितृगणका 
विशेषण है । जिन पितृगणका 
चिरस्थायी लोक है वे चिरलोक- 
लोक कहे जाते है । 'आजान? 
देवलोकका नाम है, उस आजानमें 
जो उत्पन्न हुए हैं वे देवगण 
“आजानज? हैं, जो कि स्मार्त कर्म- 
विशेषके कारण देबस्थानमें उत्पन्न 
हुए हैं । 

जो केवळ अग्निद्वोत्रादि वैदिक 
कर्मसे देवभावको प्राप्त हुए हैं वे 
/कमेदेव” कहलाते हैं | जो तैंतीस 
देवगण यज्ञमें हृविर्भाग लेनेवाले हैं 
वे ही यहाँ “देव” शब्दसे कहे गये हैं । 
उनका स्वामी इन्द्र है और इन्द्रका 
गुरु ब्रहस्पति है। “अजापति? का 
अर्थ विराट्‌ है, तथा त्रेलोक्यशरीर- 
धारी ब्रह्मा है जो समश्-व्यश्रिप 
और समस्त संसारमण्डलमे व्याप्त है | 

जहाँ ये आनन्दके भेद एकताको 
प्राप्त होते हैं [ अर्थात्‌ एक 
द्वी गिने जाते हैं ] तथा जहाँ 


१९६ नेव्तिरोयोपांतेबदू [ घहली २ 
च तद्विषयमकामहतत्व च नि- | उससे होनेवाले धमं एवं ज्ञान तथा 

तद्विषयक अकामहतल सबसे बढ़े 
रतिशयं यत्र स एप हिरण्यगर्भा | हुए हैं वह यह हिरण्यगर्भ ही ब्रह्म 
है उसका यह आनन्द श्रोत्रिय, 
निष्पाप और अकामहत पुरुषद्वारा 
सर्वत्र प्रत्यक्ष उपलब्ध किया जाता 
है । इससे यह जाना जाता है कि 
[ निष्पापत्व, अकामहतत्व और 
श्रोत्रियत्व ] ये तीन उसके साधन 
हैं । इनमें श्रोत्रियत्व और निष्पापत्व 
तो नियत ( न्यूनाधिक न होनेवाले ) 
धर्म हैं किन्तु अकामहतत्वका 
उत्तरोत्तर उत्क होता है; इसलिये 
यह प्रकृष्ट-साधनरूपसे जाना 
जाता है । 


ब्रह्मा, तस्येष आनन्दः | 
येणावृजिनेनाकामहतेन च सवत: 
म्रत्यक्षप्रुपलभ्यते । तसादेतानि 
त्रीणि साभनानीत्यवगम्यते । 
तत्र श्रोत्रियत्वाइजिनत्वे 


नियते अकामहतत्व॑ तृत्कृष्यत 


इति प्रकृष्टसाधनतावगम्यते । 


उस अकामहतत्वके प्रकर्षसे 
उपलब्ध होनेवाला तथा श्रोत्रियको 
प्रत्यक्ष अनुभव होनेवाला बह ब्रह्माका 
आनन्द जिस परमानन्दकी मात्रा 
अथात्‌ केवल एकदेशमात्र है, जैसा 
कि “इस आनन्दके लेशसे ही अन्य 
प्राणी जीवित रहते हैँ” इस अन्य 
श्रुतिसे सिद्ध होता है, वह थह 
हिंरण्पामंका आनन्द, जिस. 
की मात्राएँ ( लेशमात्र आनन्द ) 
समुइके जलकी बूँदाँके समान 
विभक्त हो. पुनः उसमें एकको 


तस्याकामहतत्वप्रकपतथोपल- 
स्यमानः श्रोत्रियप्रत्यक्षी ब्रह्मण 
आनन्दां यथ परमानन्दस्य 

हे स्प 
मात्रकदेशः । “'एतस्यंवानन्द- 
स्यान्यानि भूतानि मात्राञ्चुप- 
जींबन्ति) ( दृ ० ४।३। 
३२ ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । स एष 
आनन्दो यस्य मात्रा; सप्नुद्राम्भस 
इव विप्रषः प्रविभक्ता यत्रेकतां 
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गताः स एष परमानन्दः खा- | ग्रास इई हैं वही अद्वैतरूप होने. 
से खामाबिक परमानन्द है । इसमे 

विको ओर, ~ ड्‌ 

सु कद [लान्द- 
भाविकोऽदवैतत्वादानम्दानन्दि- | आनन्द ओर आनन्दीका अभेद 


नोथाविभागोऽत्र ॥ १--४॥ 'है॥ १-४७ ॥ 
अब... अ 
नैह्मात्मैक्य-दटिका उपसंहार 
तदेतन्मीमांसाफलमुपसंहियते- | अब इस मीमांसाके फलका 
उपसंहार किया जाता है-- 
स॒ यश्चायं पुरुषे यश्चासावादित्ये स एकः स य 
एवंविदस्मा्लोकात्यरेत्य । एतमन्नमयमात्मानमुपसंक्रामति । 
एतं प्राणमयमात्मानमुपसंक्रामति । एतं मनोमयमात्मान- 
मपसंक्रामति । एतं विज्ञानमयमात्मानसुपसंक्कामति । एत- 
मानन्दमयमात्मानसुपसंक्रामति । तदप्येष श्छोको 


भवति ॥ ५ ॥ 

वह, जो कि इस पुरुष ( पञ्चकोशात्मक देह ) में है और जो 
यह आदित्यके अन्तर्गत है, एक है | वह, जो इस प्रकार जाननेत्राला है, 
इस लोक ( दृष्ट और अदृष्ट वित्रयसमूहू ) से निवृत्त होकर इस अन्नमय 
आत्माको प्राप्त होता है [ अर्थात्‌ विषयसमूहको अन्नमय कोशसे पृथक्‌ 
नहीं देखता ] । इसी अकार वह इस प्राणमय आत्माको प्राप्त होता है, 
इस मनोमय आत्माको प्राप्त होता है, इस विज्ञानमय आत्माको प्राप्त 
होता है एवं इस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है । उसीके विषयमें 

यह श्‍लोक है ॥ ५॥ 
यो शुहायां निहितः परमे| जौ आकाशसे लेकर अन्नमय 
कोशपर्यन्त कार्यकी रचना करके 
अ्यालेक्योप- व्योम्न्याकाशादिः उसमें अनुप्रविष्ट हुआ परमाकाशके 
संहः कार्य सुष्टान्नमया-| भीतर बुद्धिरूप गुहामें स्थित है 
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न्तं तदेवा्ुप्रविष्टः स॒ य इति 
निर्दिश्यते । कोऽसो ? अयं पुरुषे, 
यश्चासावादित्ये यः परमानन्दः 
श्ोत्रियग्रत्यक्षो निर्दिष्टो यस्येक- 
देशं ब्रह्मादीनि भूतानि सुखा- 
इण्युपजीवन्ति स यश्चासावा- 
दित्य इति निर्दिश्यते । स एको 
मिन्नप्रदेशस्थघटाकाशेकत्ववत्‌ । 
ननु तन्निदेंशे स यश्चायं 
पुरुष इत्यविशेषतांऽभ्यात्मं न 
युक्तो निर्देश! यश्चायं दक्षिणे- 
ऽक्षन्निति तु युक्तः, प्रसिद्धत्वात्‌ । 
न, पराधिकारात्‌ । परो 
ह्यात्मात्राधिकृतोऽडञ्येऽनात्म्ये 
भीषासाद्वातः पवते सेषानन्दस्य 


मीमांसेति । न ह्यकसादप्रकृता 


उसीका “स यः? ( वह जो ) इन 
पर्दोद्वारा निर्देश किया जाता है । 
वह कौन है ! जो इस पुरुषमें है 
और जो श्रोत्रियके लिये प्रत्यक्ष 
बतलाया हुआ परमानन्द आदित्यम 
है; जिसके एक देशके आश्रयसे ही 
सुखके पात्रीभूत ब्रह्मा आदि जीव 
जीवन धारण करते हैं उसी आनन्द- 
को “स यश्चासावादित्ये? इन पदों- 
द्वारा निर्दिष्ट किया जाता दै । 
भिन्न-प्रदेशस्थ घटाकाश और 
महाकाशके एकत्वके समान [ उन 
दोनों उपाधियाँमै स्थित ] वह 
आनन्द एक है । 

ग्रङ्का-किन्तु उस आनन्दका 
निर्देश करनेमें “वह जो इस पुरुषमें 
है? इस प्रकार सामान्यरूपसे अध्यात्म 
पुरुषका निर्देश करना उचित नहीं 
है, बल्कि “जो इस दक्षिण नेत्रमे है? 
इस प्रकार कहना ही उचित है; 
क्योंकि ऐसा ही प्रसिद्ध है | 

समाधान-नहीं, क्योंकि यहाँपर 
आत्माका अधिकरण है । *अद्टइये- 
ऽनात्म्ये? “भीषास्माद्वातः पवते? तथा 
“सेषानन्दस्य मीमांसा? आदि वाक्यों- 
के अनुसार यहाँ परमात्माका ही 
प्रकरण है । अतः जिसका कोई 
प्रसङ्ग नहीं है उस [ दक्षिणनेत्रस्थ 
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युक्तो निर्देष्टुम्‌ । परमात्मषिज्ञानं 
च विवक्षितम्‌ । तस्मात्पर एव 


निर्दिइयते 'स एकः? इति । 

नन्वानन्दस्य मीमांसा प्रकृता 
तस्या अपि फलश्चुपसंहतेव्यम्‌ । 
अभिन्नः स्वाभाविक आनन्दः 
परमात्मन न विषयविषयि- 
संबन्धजनित इति । 

ननु तदनुरूप एवायं निर्देशः 
'स यश्चायं पुरुषे यश्चासावादित्ये 
स एकः? इति भिन्नाधिकरणस्य- 
विशेषोपमर्देन । 

नन्वेवमप्यादित्यविशेषग्रहण- 


मनथकम्‌ । 

नानर्थकम्‌, उत्कर्षापकर्षा- 
पोहाथत्वात्‌ । दतस्य हि मूर्ता- 
मूतेलक्षणस्य पर उत्कर्षः सवि- 
त्रभ्यन्तगतः स चेत्पुरुषगत- 


तै ७ 3० १३-- 


पुरुष ] का अकस्मात्‌ निर्देश करना 
उचित नहीं है । यहाँ परमात्माका 
विज्ञान वर्णन करना ही अमोष्ट है; 
इसलिये “वह एक है? इस वाक्यसे 
परमात्माका ही निर्देश किया 
जाता है । 

ग्क्का-यद्षीँ तो आनन्दकी 
मीमांसाका प्रकरण है, इसलिये 
उसके फलका उपसंहार भी करना 
ही चाहिये, क्योंकि अखण्ड 
और स्वाभाविक आनन्द परमात्मा 
ही है, वह विषय और विषयीके 
सम्बन्धसे होनेवाला आनन्द नहीं है । 

मभ्यस्थ-“जो आनन्द इस पुरुषमें 
है और जो इस आदित्यमें है वह 
एक है? इस प्रकार भिन्न आश्रयोमें 
स्थित विशेषका निराकरण करके 
जो निर्देश किया गया है वह तो 
इस प्रसंगके अनुरूप ही है । 

गङ्का-किन्तु, इस प्रकार भी 
“आदित्य? इस विशेष पदार्थका प्रण 
करना व्यर्थ ही है ? 

सय धान--उत्कर्ष और अपकर्षका 
निषेध करनेके लिये होनेके कारण 
यह व्यर्थ नहीं है । मूर्त और अमूर्त्तरूप 
द्वैतका परम उत्कर्ष सूर्यके अन्तर्गत 
है; वह यदि पुरुषगत विशेषके बाध- 
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विद्ञेषोपमर्देन परमानन्दमपेक्य | 


समो भवति न कश्चिदुत्कर्षाऽप- 
कर्षो चा तां गतिं गतस्येत्यभयं 


प्रतिष्ठां विन्दत इत्युपपन्नस्‌ । 
अस्ति नास्तीत्यबुप्रश्नो च्या- 

दतीयाचुपभ्र- ख्यातः । कायेरस- 
बिचार, लामप्राणनामयप्र- 


तिष्ठाभयदशनोपपत्तिभ्यो5स्त्येव 
तदाकाशादिकारणं ब्रह्मेत्थपा- 
कृतोऽनुप्रश्न एकः । द्वावन्याव- 
ुग्रश्नौ विद्वदविदुषोत्रह्मप्राप्त्य- 
प्राप्तिविषयो तत्र विद्वान्समश्लुते 
न समश्नुत इत्यनुप्रश्‍नो5न्त्यस्त- 
दपाकरणायोच्यते । मध्यमोऽचु- 
प्रशनोऽन्त्यापाकरणादेवापाकृत 


इति तदपाकरणाय न यत्यते । 
स यः कश्चिदेवं यथोक्त ब्रह्म 
उत्सुज्योत्कर्षापकषमद्रेतं सत्यं 


ज्ञानमनन्तमस्सीत्येबं वेत्ती- 


द्वारा परमानन्दकी अपेक्षा उसके 
तुल्य ही सिद्ध होता है तो उस 
गतिको प्राप्त हुए पुरुषका कोई 
उत्कर्ष या अपकर्ष नहीं रहता और 
बह्‌ निर्भय स्थितिको प्राप्त कर लेता 
है; अतः यद कथन उचित ही है । 

ब्रह्म है या नही-- इस. अनुप्रश्नकी 
व्याख्या कर दी गयी । कार्यरूप 
रसकी प्रासिं, प्राणन, अभय-प्रतिष्ठा 
और भयदर्रन आदि युक्तियोसे वह 
आकाशादिका कारणरूप ब्रह्म है 
ही-इस प्रकार एक अनुप्रश्नका 
निराकरण किया गया । दूसरे दो 
अनुप्रश्न विद्वान्‌ और अविद्वानकी 
ब्रह्म्राप्ति ओर ब्रह्मी आप्रापिके 
विषयमें हें । उनमें अन्तिम अनुप्रश्न 
यही है कि “विद्वान्‌ ब्रह्मको प्राप्त 
होता है या नहीं ?? उसका निरा- 
करण करनेके लिये कहा जाता है । 
मध्यम अचुप्रश्नका निराकरण तो 
अन्तिमके निराकरणसे ही हो 
जायगा; इसलिये उसके निराकरणका 
यत्न नहीं किया जाता । 


इस प्रकार जो कोई उत्कर्ष और 
अपकर्षको त्याग कर भैं ही उपर्युक्त 
सत्य, ज्ञान और अनन्तरूप अद्वेत ब्रह्म 
हुँ? ऐसा जानता है कह एवंवित्‌ 
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तयेबंवित्‌ । एवंशब्दय्थ प्रकृत- 
पराम्शाथस्वात्‌ । स॒ किम्‌ ! 
असारलोकात्मरच्य इष्टाइष्टेष्वि- 
षयसमुदायो ह्ययं लोकस्तस्ा- 


ल्लोकार्ग्रेत्य प्रत्यावृत्य निरपेक्षो 
भूत्वेतं यथाव्याख्यातमन्नमय- 
मात्मानभुपसंक्रामति । विषयजात- 


मन्नमयात्पिण्डात्मनो व्यतिरिक्त 


न पश्यति । सर्व स्थूलभूतमन्न- 


मयमात्मानं पञ्यतीत्यर्थः । 
ततोऽभ्यन्तरमेतं प्राणमयं 
र्वान्नमयात्मस्यमविभक्तम्‌ । 
अथेतं मनोमयं विज्ञानमयमा- 
नन्दमयमार्मानघुपसंक्रामति । 
अथाइञ्येऽनात्म्येऽनिरुक्तेऽनि ल- 
यनेऽमयं प्रतिष्ठां विन्दते । 
तत्रेतच्चिन्त्यम्‌ । कोऽयमेवं- 
वित्कथं बा संक्राम- 
तीति । किं परस्मा- 


दात्मनोऽन्यः संक्रमणका प्रवि- 
भक्त उत स एवेति । 


तृतीयानुप्रश्न- 
बिचारः 


( इस प्रकार जाननेवाला ) है; क्योंकि 
'एवम्‌? राब्दप्रसंगमें आये इए पदार्थ- 
का परामश ( निर्देश ) करनेके 
लिये हुआ करता है | बह एवंवित्‌ 
क्या [ करता है |! इस लोकसे 


जाकर--दृष्ट और अदृष्ट इष्ट विषयों- 


का समुदाय ही यहद लोक है, उस 
इस लोकसे प्रेत्य-प्रत्याव्तन करके 
( लौटकर ) अर्थात्‌ उससे निरपेक्ष 
होकर इस उपर व्याख्या किये हुए 
अन्नमय आत्माको प्राप्त होता हू । 
अर्थात्‌ बह विषयसमूहको अन्नमय 
शरीरसे भिन्न नहीं देखता; तात्पर्य 
यह है कि सम्पूर्ण स्थूळ भूतवर्गको 
अन्नमय शरीर ही समझता है । 
उसके भीतर बह सम्पूर्ण अन्नमय 
कोशोंमें स्थित विभागहीन प्राणमय 
आत्माको देखता है | और फिर 
क्रमशः इस मनोमय, विज्ञानमय और 
आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है । 
तत्पश्चात्‌ वह इस अद्य, अशरीर, 
अनिर्वचनीय ओर अनाश्रय आत्मामें 
अभयस्थिति प्राप्त कर लेता है | 
अब यहाँ यह विचारना है कि 
यह इस प्रकार जाननेवाळा है कौन ? 
और यह किस प्रकार संक्रमण करता 
है! वह संक्रमणकर्ता परमात्मासे 
भिन्न है अथवा खयं वही है | 
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कि ततः ? 


यद्यन्यः स्याच्छृतिबिरोधः । 
“तत्सृष्टा दढेवानुप्राबिशत्‌” 
( ते० उ०२।६।१) “अ- 
न्योऽसावन्योऽहमस्ीति । न स 
वेद्‌”? (बू> उ० १। ४ । १०) 
“ एकमेवाद्वितीयम्‌’? ( छा० उ० 
६।२।१) “तस्वमसि’’ 
( छा०३० ६ | ८-१६ ) इति | 
अथस एव, र 
पसंक्रामतीति कर्मेकतृत्वानुप- 
पत्तिः, परस्येत्र च संसारित्वं 
पराभावो वा । 

यद्युभयथा प्राप्तो दोषो न 


परिहतुँ शक्यत इति व्यथा 
चिन्ता । अथान्यतरसिन्पक्षे 
दोषाम्रापतिस्तृतीये वा पक्षेऽदुष्टे 
स॒ एव शास्रार्थं इति व्येव 
चिन्ता । 


© | + 
न; तन्निर्धारणाथत्वात्‌। सत्यं 


पूर्व०-इस विचारसे लाभ 
क्या है? 

सिद्वान्ती-यदि वह उससे भिन्न 
है तो “उसे रचकर उसीमें अनुप्रविष्ट 
हो गया” “यह अन्य है ओर मैं 
अन्य हुँ इस प्रकार जो कहता है 
वह नहीं जानता? “एक ही 
अद्वितीय” ““तू वह है?” इत्यादि 
श्रुतियोंसे विरोध होगा । और यदि 
वह खयं ही आनन्दमय आत्माको 
प्राप्त होता है तो उस [ एक ही ] 
में कर्म और कर्तापन दोनोंका होना 
असम्मव है, तथा परमात्माको ही 
संसारित्वकी प्राप्ति अथवा उसके 
परमात्मत्वका अभाव सिद्ध होता है। 


पूर्व ०-यदि दोनों ही अवस्थाओं- 
में प्राप्त होनेवाले दोषका परिहार 
नहीं किया जा सकता तो उसका 
विचार करना व्यर्थ है और यदि 
किसी एक पक्षको खीकार कर लेनेसे 
दोबकी प्राप्ति नहीं होती अथवा 
कोई तीसरा निर्दोष पक्ष हो तो उसे 
ही शात्रका आशय समझना चाहिये। 
ऐसी अवस्थामें भी विचार करना 
व्यर्थ ही होगा । 


सिद्धान्ती- नहीं, क्योंकि यह 
उसका निश्चय करनेके लिये है । 
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प्राप्ती दोषो न शक्यः परिहतुं- 
मन्यतरस्मिंस्वृतीये वा पश्चेऽदुष्टे- 
वधर व्यथा चिन्ता स्यान्न तु 


सोऽवडत इति तदवधारणाथ- 


त्वादर्थवत्येवेषा चिन्ता । 
र हर 
सत्यमथेवती चिन्ता शास्त्रा- 
थावधारणाथत्वात्‌ । चिन्तयसि. 
च त्वं न तु निर्णष्यसि । 


किं न निर्णतव्यमिति वेद- 
वचनम्‌ ? 

न | 

कथं तर्हि ? 
_ बहुप्रतिपक्षत्वात्‌ । एकत्ववादी 

७ च 

तमू, वेदाथपरत्वात्‌, बहवो हि 
नानात्ववादिनो वेदबाह्यास्त्व- 
त्मतिपक्षाः । अतो ममाशङ्कां न 


निर्णेष्यसीति । 
एतदेव मे खस्त्ययनं यन्मा- 


यह ठीक है कि इस प्रकार प्राप्त 
होनेवाळा दोष निवृत्त नहीं किया 
जा सकता तथा उपर्युक्त दोनों 
पक्षोमेंसे किसी एकका अथवा किसी 
तीसरे निर्दोष पक्षका निश्चय हो 
जानेपर भी यह विचार व्यर्थ ही 
होगा । किन्तु उस पक्षका निश्चय 
तो नहीं हुआ है; अतः उसका 
निश्चय करनेके लिये होनेके कारण 
यह विचार सार्थक ही है । 

पूर्व ०-शाख्नके तात्पर्यका निश्चय 
करनेके लिये होनेसे तो सचमुच 
यह विचार सार्थक है, परन्तु तू तो 
केवल विचार ही करता है, निर्णय 
तो कुछ करेगा नहीं । 

सिद्धान्ती-निर्णय नहीं करना 
चाहिये-एऐसा क्या कोई वेद-वाक्य है ? 

पूर्व०-नहीं । 

विद्वान्ती-तो फिर निर्णय क्यों 
नहीं होगा ? 

पूर्व ०-क्योंकि तेरा प्रतिपक्ष 
बहुत है । वेदार्थपरायण होनेके 
कारण तू तो एकत्ववादी है, किन्तु 
तेरे प्रतिपक्षी वेदबाह्य नानात्ववादी 
बहुत हैं । इसलिये मुझे सन्देह है 
कि तू मेरी शङ्काका निर्णय नहीँ 
कर सकेगा । 


सिद्धान्ती-पूने जो मुझे बइत-से 
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मेकयोगिनमनेकयोगिबहुप्रतिप- 
क्षमात्थ । अतो जेष्यामि सवोन्‌; 


आरभे च चिन्ताम्‌ । 
स॒ एव तु स्यात्तद्घावस्य वि- 


वक्षितत्वात्‌ । तद्विज्ञानेन परमा- 
त्मभावो छात्र विवक्षितो ब्रह्म- 
विदाम्ञोति परमिति । न द्यन्य- 
स्यान्यभावापत्तिरुपपद्यते । ननु 
तस्यापि तद्भावापत्तिरतुपपन्नेव ? 
न; अविद्याकृततादात्म्यापा- 
हार्थत्वात्‌ । या हि ब्रह्मविद्यया 


स्ात्मग्रापिरुपदिइयते साविद्या- 


कृतस्यान्नादिविशेषात्मन र 


त्वेनाध्यारोपितस्यानात्मनोऽपो- 
हार्था । 


कथमेवमर्थतावगम्यते ? 


अनेकःबबादी प्रतिपक्षियांसे युक्त 
एकत्वत्रादी बतलाया है-यही बड़े 
मङ्गलकी बात है । अतः अब में 
सबको जीत दूँगा; ले, मैं विचार 
आरम्भ करता हूँ । 


वह संक्रमणकता परमात्मा ही 
है, क्योंकि यहाँ जीवको परमात्म- 
भावकी प्राप्ति बतलानी भभीष्ट है | 
वेत्ता परमात्माको प्राप्त कर लेता 
हे? इस वाक्यके अनुसार यहाँ ब्रह्म 
विज्ञानसे परमात्मभावकी प्राप्ति होती 
है-यही प्रतिपादन करना इष्ट है । 
किसी अन्य पदार्थका अन्य पदार्थ- 
भावको ग्राप्त होना सम्भव नहीं है । 
यदि कहो कि उसका खयं अपने 
खरूपको प्राप्त होना भी असम्मव 
ही है, तो ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि यह कथन केबल अविद्यासे 
आरोपित अनात्मपदार्थोका निषेध 
करनेके लिये ही है । [ तात्पर्यं यह 
है कि] ब्रह्मविद्याके द्वारा जो 
अपने आत्मखरूपकी प्राप्तिका 
उपदेश किया जाता है बह अविद्या- 
कृत अन्नमयादि कोशरूप विरोषात्मा- 
का अर्थात्‌ आत्मभावसे आरोपित 
किये इए अनात्माका निषेध करनेके 
छिये ही है । 


पूर्व ०-उसका इस प्रयोजनके 
लिये होना कैसे जाना जाता है! 
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विद्यामात्रोपदेशात्‌ । विद्या- 
याश्च इष्टं कायमविद्यानिवृत्ति 


सचेह विद्यामात्रमात्मप्राप्तो 
साधनश्रुपदिञ्यते । 

मागविज्ञानोपदेशबदिति चेत्‌। 
तदात्मत्वे विद्यामात्रसाधनोप- 
देशोऽहेतुः । कसात ? देशान्तर- 
ग्राही मागविज्ञानोपदेशदश- 


नात्‌ । न हि ग्राम एव गन्तेति 
चेत्‌ ! 
न, वेधम्योत्‌ । तत्र हि ग्राम- 


विषयं विज्ञानं नोपदिश्यते । 


तः्राप्तिमार्गविषयमेवोपदिञयते 


सिद्वान्ती-केवळल ज्ञानका ही 
उपदेश किया जानेके कारण । 
अज्चानकी निवृत्ति-यह ज्ञानका 
प्रत्यक्ष कार्य है, और यहाँ आस्माकी 
प्रापिमें वह ज्ञान ही साधन बतळाया 
गया है | 


पूर्व०-यदि वह मार्गविज्ञानके 
उपदेशके समान हो तो ? [ अब 
इसीकी व्याख्या करते है---] केवळ 
ज्ञानका ही साधनरूपसे उपदेश 
किया जाना उसकी परमात्मरूपतामें 
कारण नहीं हो सकता । ऐसा 
क्यों है ? क्योंकि देशान्तरकी प्रा्िके 
लिये भी मार्गविज्ञानका उपदेश होता 
देखा गया है । ऐसी अवस्थामें ग्राम 
ही गमन करनेवाला नहीं हुआ 
करता-ऐसा माने तो ! 


तिद्धान्ती-ऐसा कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि वे दोनों समान धर्मवाले नहीं 
हैँ । % [ तुमने जो दृष्टान्त दिया है ] 
उसमें ग्रामविषयक विज्ञानका उपदेश 
नहीं दिया जाता, केवळ उसकी 
प्राप्रिकि मार्गसे सम्बन्धित विज्ञान- 


% ग्रामको जानेवाले और ब्रह्मको प्राप्त होनेवालेमें बड़ा अन्तर दै। इसके 
सिवा रामको जानेवालेको जो मार्गके विज्ञानका उपदेश किया जाता है उसमें 
मह नहीं कहा जाता कि “तू अमुक ग्राम दै? परन्तु ब्रह्मशानका उपदेश तो “तू 
ब्रह्म दै? इस अमेदसूचक वाक्यसे ही किया जाता है । 
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विज्ञानम्‌ । न तथेह त्रह्मविज्ञानं 
व्यतिरेकेण साधनान्तरविषयं 


विज्ञानप्टुपदि स्यते । 
उक्तकमादिसाधनापेक्षं ब्रह्म- 


विज्ञानं परप्राप्तों साधनमुप- 


दिइयत इति चेन्न; नित्य- 
त्वान्मोक्षस्येत्यादिना प्रत्युक्त 


त्वात्‌ । श्रुतिश्च तत्सृष्टा तदेवा- 
नुप्राविशदिति कार्यस्य तदा- 
त्मत्वं दशयति । अभयप्रतिष्ठोप- 
पत्तेश्च । यदि हि विद्यावान्खा- 
त्मनाऽन्यन्न पञ्यति ततोऽभयं 
प्रतिष्ठा विन्दत इति स्याद्भयहेतोः 
परस्यान्यस्याभावात्‌ । अन्यस्य 
चाविद्याकृतत्वे विद्ययावस्तुत्व- 
दर्शनोपपच्िस्तद्वि द्वितीयस्य 


का ही उपदेश किया जाता है । 
उसके समान इस प्रसङ्गमें ब्रह्म- 
विज्ञानसे भिन्न किसी अन्य साधन- 
सम्बन्धी विज्ञानका उपदेश नहीं 
किया जाता । 


यदि कहो कि [ पूर्वकाण्डरमे ] 
कहे इए कर्मकी अपेक्षावाळा ब्रह्मज्ञान 
प्रमात्माकी प्राप्तिमै साधनरूपसे 
उपदेश किया जाता है, तो ऐसी 
बात भी नहीं है; क्योंकि मोक्ष 
नित्य है-इत्यादि हेतुओंसे इसका 
पहले ही निराकरण किया जा चुका 
है । “उसे रचकर वह उसीमें अनु- 
प्रविष्ट हो गया? यह श्रुति भी कार्य- 
में स्थित आत्माका परमात्मत्व प्रदर्शित 
करती है । अमय-प्रतिष्ठाकी उपपत्ति- 
के कारण भी [ उनका अभेद ही 
मानना चाहिये ] | यदि ज्ञानी अपनेसे 
भिन्न किसी औरको नहीं. देखता 
तो वह अमयस्थितिको प्राप्त कर 
लेता है-ऐसा कहा जा सकता 
है; क्योंकि उस अवस्थामें भयके 
हेतुभूत अन्य पदार्थकी सत्ता नहीं 
रहती । अन्य पदार्थ [ अर्थात्‌ 
द्वैत] के अविद्याकृत क्वोनेपर 
ही विद्याके द्वारा उसके अवस्तुत्व- 
दरशनकी उपपत्ति हो सकती 
है । [ भ्रान्तिवश प्रतीत ष्लोनेवाले ] 
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चन्द्र्य स्वं यदतेमिरिकेण 


चक्षुष्मता न गृह्यते । 
नेवं न गृह्यत इति चेत्‌ ? 
न, सुपुप्तसमा हितयोर- 
ग्रहणात्‌ । 
सुषुप्तेऽग्रहणमन्यासक्तवदिति 


चेत्‌ ९ 
न, सर्वाग्रहणात्‌। जाग्रत्खप्न- 


योरन्यस्य ग्रहणात्सस्वमेवेति 


चेन्न अविद्याकृतत्वाज्ञाग्र- 
त्स्वप्रयो!;यद न्यग्रहण जाग्रत्सभ- 
योस्तदविद्याकृतमविद्याभावेऽभा- 
वात्‌ । 


सुषुप्तेऽग्रहणमप्यविद्याकृत- 
मिति चेत्‌ ? 


द्वितीय चन्द्रमाकी वास्तविकता 
यही है कि वह तिमिररोगरहिंत 
नेत्रोंवाले पुरुषद्वारा ग्रहण नहीं 
किया जाता । 

ूर्व०-परन्तु द्वैतका प्रहण न 
होता हो-ऐसी बात तो है नहीं । 

सिदान्ती-ऐसा मत कहो; 
क्योंकि सोये हुए और समाधिस्थ 
पुरुषको उसका ग्रहण नहीं होता । 

पूर्व ०-किन्तु सुषृप्तिमें जो द्वेतका 
अग्रहण है वह तो विषयान्तरमें 
आसक्तचित्त पुरुषके अग्रहणके 
समान है : 

सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि उस 
समय तो सभी पदाथाँका अग्रहण 
हे [ फिर वह अन्यासक्तचित्त कैसे 
कहा जा सकता है ! ] यदि कहो 
कि जाग्रत्‌ और खप्नावस्थामें अन्य 
पदार्थोका ग्रहण होनेसे उनकी सत्ता 
है ही, तो ऐसा कहना भी ठीक नहीं; 
क्योंकि जाग्रत्‌ और खप्न अविद्या- 
कृत हैं । जाप्रत्‌ और खष्नमें जो अन्य 
पदार्थका ग्रहण है वह अविधाके 
कारण है; क्योंकि अविद्याकी निवृत्ति 
होनेपर उसका अमाव हो जाता है ! 

पूर्व ०-पुपुपतिमें जो अप्रण है 
वह भी तो अबविधाके द्वी कारण है । 
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न, स्वाभाविकत्वात्‌ । द्रव्य- 


वस्तुनस्ता्तिवक- स्थ हि तत्तवमविक्रि- 
विश्षेषरूपयो- था प रानपेक्षत्वात्‌ । 
निबंचनस विक्रिया न तत्त॑ 


परापेक्षत्वात्‌ । न हि कारकापेक्ष 
वस्तुनसर ळा । सतो विशेषः 
कारकापेक्षः, विशेषश्व विक्रिया । 


जाग्रत्सप्ययोश्र ग्रहणं विशेषः । 


यद्धि यस्य नान्यापेक्षं स्वरूपं 
तत्तस्य त्तम्‌, यदन्यापेक्षं न 
तत्तत्तम्‌, अन्याभावेऽभावात्‌ । 
तस्मात्स्वामाविकत्वाज्ञाग्रत्स्वम्- 


वन्न सुषुप्ते विशेषः । 
येषां पुनरीश्वरोऽन्य आत्मनः 


९ तेषां 
भेददृशे- कार्य चान्य 
मंयहेठुलन्‌ अयानिवृत्तिर्भयस्या- 


न्यनिमित्तत्वा। सतश्रान्यस्यात्म 


हानाचुपपत्तिः । न चासत आ- 


पिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि वह तो 
स्वाभाविक है । द्रव्यका ताखिक 
स्वरूप तो विकार न होना ही है; 
क्योंकि उसे दूसरेकी अपेक्षा नहीं 
होती । दूसरेकी अपेक्षावाळा होनेके 
कारण विकार तत्त्व नहीं है । जो 
कर्ता, कर्म, करण आदि कारकोंकी 
अपेक्षावाला होता है वह वस्तुका 
तत्त्व नहीं होता । विद्यमान वस्तुका 
विशेष रूप कारकोंकी अपेक्षावाला 
होता है, और विशेष ही विकार 
होता है । जाग्रत्‌ और खप्नका जो 
ग्रहण है वह भी विरोष ही है। 
जिसका जो रूप अन्यकी अपेक्षासे 
रहित होता है वही उसका तत्त्व 
होता है और जो अन्यकी अपेक्षा- 
वाला होता है वह तत्त्व नहीं होता; 
क्योंकि उस अन्यका अभाव होनेपर 
उसका भी अभाव हो जाता है । 
अतः [ सुषुप्तावस्था ] स्वाभाविक होनेके 
कारण उस समय जाग्रत्‌ और खप्न- 
के समान विशेषकी सत्ता नहीं है । 


किन्तु जिनके मतमें ईश्वर आत्मा- 
से भिन्न है और उसका कार्यरूप 
यह जगत्‌ भी भिन्न है उनके भयकी 
निवृत्ति नहीं हो सकती; क्योंकि 
भय दूसरेके ही कारण हुआ करता 
है । अन्य पदार्थं यदि सत्‌ होगा 
तब तो उसके स्वरूपका अभाव 
नहीं हो सकता और यदि असत 
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स्मलाभः । सापेक्षस्थान्यस्य भय- 
हेतुत्वमिति चेन्न, तस्यापि तुल्य- 
त्वात्‌ । यदधर्माधनुसद्दायीभूतं 
नित्यमनित्यं वा निमित्तमपेक्ष्या- 
न्यद्कयकारण स्यात्तस्यापि तथा- 
भूतस्यात्महानाभावाद्भयानिशृत्तिः 
आत्महाने वा सदसतोरितरेत- 


रापत्तो सवत्रानारवास एव । 


एकत्वपक्षे पुनः सनिमित्तस्य 


शानाशानयो- संसारस्य अविधा- 
नोत्मधर्मत्वम्‌ कलिपतत्वाददोष! । 


तेमिरिकदृष्टस्य हि द्वितीयचन्द्र- 
स्य नात्मलाभो नाशो वास्ति । 
विद्याविद्ययोस्तद्वमत्वमिति येन्न 
_ अत्यक्षत्वात्‌ । विवेकाविवेको 


होगा तो उसके खरूपकी सिद्धि 
ही नहीं हो सकती । यदि कहो 
कि दूसरा ( ईश्वर ) तो [ हमारे 
धर्माधम आदिकी ] अपेक्षासे ही 
भयका कारण है, तो ऐसा कहना 
भी ठीक नहीं; क्योंकि वह [ सापेक्ष 
ईश्वर | भी वेसा ही है | जो कोई 
[ ईश्वरादि ] दूसरा पदार्थ नित्य या 
अनित्य अधमोदिरूप सहायक निमित्त- 
की अपेक्षासे भयका कारण होता 
है, यथार्थ होनेके कारण उसके 
खरूपका भी अमाव न होनेसे 
उसके भयकी निवृत्ति नहीं हो सकती; 
और यदि उसके खरूपका अभाव 
माना जाय तो सत्‌ और असतको 
इतरेतरत्व [ अर्थात्‌ सतूको असर्व 
और असतूको सत्त्व की प्राप्ति 
होनेसे कहीं विश्वास ही नहीं किया 
जा सकता । 


परन्तु एकल-पक्ष स्वीकार करने- 
पर तो सारा संसार अपने कारणके 
सहित अबिद्याकल्पित होनेके कारण 
कोई दोष ही नहीं आता । तिमिर 
रोगके कारण देखे गये द्वितीय 
चन्द्रमाके खरूपकी न तो प्राप्ति हदी 
होती है और न नाश ही । यदि 
कहो कि ज्ञान और अज्ञान तो 
आत्माके ही धर्म हैं [ इसलिये उनके 
कारण आत्माका विकार होता होगा ] 
तो ऐसा कहना ठीक नहीं; क्योंकि 
वे तो प्रत्यक्ष ( आत्माके दृश्य ) हैं । 
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तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[वल्ली २ 


रूपादिवत्मत्यक्षावुपलभ्येतेअन्त!- रूप आदि विषयोंके समान अन्तः- 


करणस्थयी । न हि रूपय 
अत्यक्षस्य सतो द्रष्ट्धमत्वम्‌ । 
अविद्या च स्वानुभवेन रूप्यते 
मूटोऽहमविविक्तं मम विज्ञान- 


मिति । 
तथा विद्याविवेको$नुभूयते । 


उपदिशन्ति चान्येभ्य आत्मनो 
विद्याम्‌ । तथा चान्येऽ्रधारयन्ति | 
तसान्नामरूपपक्षस्येव विद्याविद्ये 
नामरूपे च नात्मधमों । “नाम- 
रूपयोनिवहिता ते यदन्तरा 
तड्टह्म” ( छार उ०८।१४। 
१ ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । ते च 
पुनर्नामरुपे सवितर्यहोरात्रे इव 


कर्पते न परमाथतो विद्यमाने । 
अभेदे “एतमानन्दमयमा- 


त्मानमुपसंक्रार्माते'? (ते० ३० 


२ । ८ । ५ ) इति कर्मकर्तृत्वा- 
नुपपत्तिरिति चेत्‌ १ 


करणमें स्थित विवेक और अविवेक 
प्रत्यक्ष उपलब्ध होते हैं । प्रत्यक्ष 
उपलब्ध होनेवाल रूप द्रष्टाका धर्म 
नहीं हो सकता । “मैं मूढ़ हुँ, मेरी 
बुद्धि मलिन है? इस प्रकार अविद्या 
भी अपने अनुभवके द्वारा निरूपण 
की जाती है । 

इसी प्रकार विद्याका पार्थक्य भी 
अनुभव किया जाता है । बुद्धिमान्‌ 
लोग दूसरोंको अपने ज्ञानका उपदेश 
किया करते हैं । तथा दूसरे लोग 
भी उसका निश्चय करते हैं | अतः 
विद्या और अविद्या नाम-रूप पक्षके 
ही हैं, तथा नाम और खूप आत्माके 
धर्म नहीं हैं, जेसा कि “जो नाम 
और रूपका निर्वाह करनेवाला है 
तथा जिसके भीतर वे ( नाम 
और खूप ) रहते हैं, वह ब्रह्म है” 
इस अन्य श्रृतिसे सिद्ध होता है । 
वे नाम-रूप भी सूर्यमें दिन और 
रात्रिके समान कल्पित ही हैं, 
वस्तुतः बिद्यमान नहीं हैं | 

पूर्व -किन्तु [ईश्वर और जीवका] 
अभेद माननेपर तो “वह इस 
आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है?! 
इस श्रुतिमें जो [पुरुषका] कर्तृत्व और 
[आनन्दमय आत्माका] कर्मत्व बताया 
है वह उपपन्न नहीं होता ! 
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न; विज्ञानमत्रत्वात्संक्रमण- 


सिडान्ती-नहं, क्योंकि पुरुष- 


क्रणशब्द- स्य॒ । न जलकादि- का संक्रमण तो केवळ विज्ञानमात्र 


तात्पर्येण वृरसंक्रमणमिहोप- 
दिश्यते, किं तहिं ? विज्ञानमात्रं 
संक्रमणश्रुतेरथः । 

नलु घुख्यमेव संक्रमणं भयत 
उपसंक्रामतीति चेत्‌ ! 

न; अन्नमयेऽदशनात्‌ । न 
ह्यनमयमुपसंक्रामती बाद्यादसा- 
रलोकालकाबत्संक्रमणं इृञ्यते- 
ऽन्यथा वा । 
बहिनिंगतस्य 


विज्ञानमयस्य वा पुनः प्रत्या- 


मनोमयस्य 


बृर्यात्मसंक्रमणमिति चेत्‌ ! 
न; सात्मनि क्रियाविरोधा- 


द्न्योऽन्नमयमन्यग्नुपसंक्रामतीति 


प्रकृत्य मनोमयो विज्ञानमयो वा 


है । यहाँ जोक आदिके संक्रमणके 
समान पुरुषके संक्रमणका उपदेश 
नहीं किया जाता । तो कैसा ! 
इस संक्रमण-श्रुतिका अर्थ तो केवळ 
विज्ञानमात्र है ।% 
पूर्व ०-'उपसंक्रामति? इस पदसे 

यहाँ सुर्य संक्रमण ( समीप जाना ) 
ही अभिप्रेत हो तो ! 

विदान्ती-नहीं, क्योंकि अन्नमयमें 
मुख्य संक्रमण देखा नहीं जाता-- 
अन्नमयको उपसंक्रमण करनेवालेका 
जोकके समान इस बाह्य जगतूसे 
अथवा किसी और प्रकारसे संक्रमण 
नहीं देखा जाता । 

पूर्व ०-बाहर [ निकळकर विषयोंमें ] 
गये हुए मनोमय अथवा विज्ञानमय 
कोशोंका तो बहाँसे पुनः लैठनेपर 
अपनी ओर द्वोना संक्रमण द्वो ही 
सकता है ? 

सिद्वान्ती-नहीं, क्योंकि इससे 

अपनेमें ही अपनी क्रिया होना-- 
यह विरोध उपस्थित होता है । 
अन्नमयसे भिन्न पुरुष अपनेसे भिन्न 
अन्नमयको प्राक्त होता है-इस प्रकार 


# अर्थात्‌ यहाँ “संक्रमण? शब्दका अर्थ “जाना? या “पहुँचना? नहीं बल्कि 


जानना हे । 
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तेत्तिरीयोपनिषदू 


[वही २ 


खात्मानमेवोपसंक्रामतीति वि- 


रोधः स्यात्‌ । तथा नानन्दमय- 
स्यात्मसंक्रमणद्टुपपद्यते । तस्मान्न 


प्राप्ति! संक्रमणं नाप्यन्नमयादी- 
नामन्यतमकरतकम्‌ । पारिशेष्याद- 
नमयाधानन्दमयान्तात्मव्यति- 
रिक्तकतेक ज्ञानमात्रं च संक्रमण- 
पुपपद्यते । 

ज्ञानमात्रत्वे चानन्दमयान्तः- 
खस्येव सर्वान्तरस्याकाशाद्यन्न- 
मयान्तं कार्य सृषट्टानुप्रविष्टस्य 
हृदयगुहामिसंबन्धादन्नमयादि- 


ध्वनात्मस्वात्मविश्रमः संक्रमणे- 
नात्मविवेकविज्ञानात्पस्या विन- 
इयति । तदेतसिन्नविद्याविश्रम- 
नाशे संक्रमणशब्द उपचयते न 
ह्यन्यथा सवंगतस्यात्मनः संक्र- 
मणमुपपद्यते । 


प्रकरणका आरम्भ करके अब “मनो- 
मय अथवा विज्ञानमय अपनेको 
ही प्राप्त होता है? ऐसा कहनेमें 
उससे विरोध आता है । इसी प्रंकार 
आनन्दमयका भी अपनेको प्राप्त 
होना सम्भव नहीं है; अतः प्राप्तिका 
नाम संक्रमण नहीं हे और न वह 
अन्नमयादिमेंसे किसीके द्वारा किया 
जाता है | फलतः आत्मासे भिन्न 
अन्नमयसे लेकर आनन्दमय कोश- 
पर्यन्त जिसका कर्ता है वह ज्ञानमात्र 
ही संक्रमण होना सम्भव है । 


इस प्रकार “संक्रमण? शब्दका 
अर्थ ज्ञानमात्र होनेपर ही आनन्दमय 
कोशके भीतर स्थित सर्वान्तर तथा 
आकासे लेकर अन्नमयकोझपर्यन्त 
कार्यवर्गको रचकर उसमें अनुप्रविष्ट 
इए आत्माका जो हृदयगुहाके 
सम्बन्धसे अन्नमय आदि अनात्माओं- 
मं आत्मत्वका भ्रम है वह संक्रमण- 
खरूप विवेक ज्ञानकी उत्पत्तिसे नष्ट 
हो जाता है | अतः इस अविद्यारूप 
श्रमके नाशमें ही संक्रमण शब्दका 
उपचार ( गौणरूप ) से प्रयोग 
किया गया है; इसके सिवा किसी और 
प्रकार सर्वगत आत्माका संक्रमण 
होना सम्भव नहीं है | 
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वस्त्वन्तराभावाच्च । न च 
खात्मन एव संक्रमणम्‌ । न हि 
जळूकात्मानमेव संक्रामति । 
तस्ात्सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मेति 
यथोक्तलक्षणात्मप्रतिपर्यर्थमेव 
बहुभवनसगप्रवेशरसलाभाभय- 
संक्रमणादि परिकल्प्यते ब्रक्षणि 
सरवव्यवहारविषये; न तु परमार्थतो 
निर्विकल्पे ब्रह्मणि 


विकल्प उपपद्यते । 

तमेतं निर्विकरपमात्म।नमेवं- 
क्रमेणोपसंक्रम्य विदित्वा न 
बिभेति ङुतश्चनाभयं प्रतिष्ठां 
विन्दत इत्येतसिन्नर्थेऽप्येष कलो- 
को भवति | सर्वेस्येवास्य प्रक- 
रणस्यानन्दवल्ल्यथस्य संक्षेपतः 


कश्चिदपि 


आत्मासे भिन्न अन्य वस्तुका 
अभाव होनेसे भी [ उसका किसीके 
प्रति जानारूप संक्रमण नद्दीं हो 
सकता ] । अपना अपनेको ही 
प्राप्त होना तो सम्भव नहीं हे । 
जोक अपने प्रति ही संक्रमण (गमन) 
नहीं करती | अत; “ब्रह्म सत्यस्वरूप, 
ज्ञानखरूप और अनन्त है? इस 
पूर्वोक्त लक्षणवाले आत्माके ज्ञानके 
लिये ही सम्पूर्ण व्यवहारके आधार- 
भूत ब्रह्मं अनेक होना, सृष्टिमें 
अनुप्रवेश करना, आनन्दकी प्रापि, 
अमय और संक्रमणादिकी कल्पना 
की गयी है; परमार्थत: तो निर्विकल्प 
ब्रह्ममें कोई विकल्प होना सम्भव 
है नहीं । 

इस प्रकार क्रमशः उस इस 
निर्विकल्प आत्माके प्रति उपसंक्रमण- 
कर अर्थात्‌ उसे जानकर साधक 
किसीसे भयभीत नहीं होता । वह 
अमयस्थिति प्राप्त कर लेता है । इसी 
अर्थमें यह #ोक भी है । इस 
सम्पूर्ण प्रकरणके अर्थात्‌ आनन्द्‌- 
वल्लीके अर्थको संक्षेपसे प्रकाशित 


प्रकाशनायैष मन्त्रो भवति ॥५॥ | करनेके लिये ही यह मन्त्र;दै ॥५॥ 


TTY ee ni 


इति ्रह्मानन्दवदह्यामष्टमोऽडुबाकः ॥ < ॥ 


— BEDE SO 


नवम अनुवाक 


ब्रह्मानन्दका अनुभव करनेवाले विद्वानकी अभयप्रापि 
यता वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह । 
आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिमेति कुतश्चनेति । एतश्ह 
वाव न तपति । किमहशसाधु नाकरवम्‌ । किमहं पाप- 
मकरवमिति। स य एवं विद्वानेते आत्मान स्पृणुते । 
उभे ह्येवेष एते आत्मान स्पृणुते । य एवं बेद । इत्युप- 
निषत्‌॥ १ ॥ 

जहाँसे मनके सहित वाणी उसे प्राप्त न करके लोट आती है उस 
त्रके आनन्दको जाननेवाला किसीसे भी भयभीत नहीं होता | उस 
िद्वान्‌को, मैंने शुभ क्यों नहीं किया, पापकर्म क्यों कर डाला-इस 
प्रकारकी चिन्ता सन्तप्त नहीं करती । उन्हें [ ये पाप और पुण्य ह्वी 
तापके कारण हैं--] इस प्रकार जाननेवाला जो विद्वान्‌ अपने आत्माको 
प्रसन्न अथवा सबळ करता हैं उसे ये दोनों आत्मखरूप ही दिखायी 
देते हैं | [ वह कोन है ! | जो इस प्रकार [ पूर्वोक्त अद्वैत आनन्दखरूप 

ब्रह्मको ] जानता है ऐसी यह उपनिषद्‌ ( रहस्यविद्या ) है ॥ १ ॥ 
यतो यसान्निविकल्याद्यथोक्त- | जिस पूर्वोक्त ढक्षणोंवाळे 
निर्विकल्प अद्वयानन्दरूप आत्माके 
रक्षणादइयानन्दादात्मनो वाचो- | पाससे द्रव्यादि सविकल्प वस्तुओँको 
प्रकाशित करनेवाला वाक्य-- 
ऽभिधानानि द्रव्यादिसविकर्प- | अभिधान, जो वस्तुत्वमें [ ब्रह्मको 
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वस्तुविषयाणि वस्तुसामान्या- 


न्निर्विकड्पेऽद्वयेऽपि ब्रह्मणि प्रयो- 
क्तुभिः प्रकाशनाय प्रयुज्यमाना- 


~ रै 


न्यप्राप्याप्रकाश्येव निवत्ते 


खसामर्थ्याद्वीयन्ते-- 
मन इति प्रत्ययो विज्ञानम्‌ । 


तञ्च यत्राभिधानं प्रबृत्तमतीन्द्र- 
वेऽप्यर्थे तदर्थ च प्रवतेते प्रका- 
शनाय । यत्र च विज्ञानं तत्र 
वाचः प्रवृत्तिः । तस्मात्सहैव 


वादानसयोरमिधानप्रत्यययोः 


प्रवृत्ति; सवत्र । 
तखाइझप्रकाशनाय सर्वथा 
प्रयोबतृमिः प्रयुज्यमाना अपि 
वाचो यस्मादप्रत्ययविषयादन- 
मिघेयाददञ्यादि विशेषणात्सहेव 
मनसा विज्ञानेन सर्वप्रकाशन- 
समर्थेन निवतेन्ते तं ब्रह्मण आ- 
नन्दं श्रोत्रियस्यावृजिनस्याकामह- 


ते उ० १४-- 


अन्य सविकल्प वस्तुओके ] समान 
समझनेके कारण वक्ताओंद्वारा, ब्रह्म- 
के निर्विकल्प और अद्वैत होनेपर 
भी, उसका निदेश करनेके ल्यि 
प्रयोग किया जाता है, उसे न 
पाकर अर्थात्‌ उसे प्रकाशित किये 
बिना ही लौट आता है-अपनी 
सामर्थ्यसे च्युत हो जाता है-- 


[ “मनसा सह! ( मनके सहित ) 
इस पदसमूहमें ] “मन? शब्द प्रत्यय 
अर्थात्‌ विज्ञानका वाचक है । वह, 
जहाँ-कहीं अतीन्द्रिय पदार्थोमे भी 
शब्दकी प्रवृत्ति होती है वहीं उसे 
प्रकाशित करनेके लिये प्रवृत्त हुआ 
करता है । जहाँ-कहीं भी विज्ञान 
है वहीं वाणीकी भी प्रबृत्ति है । 
अतः अभिधान और प्रत्ययरूप 
वाणी और मनकी सर्वत्र साथ-साथ 
ही प्रवृत्ति होती है । 


इसलिये वक्ताओंद्राय सर्वथा 
ब्रह्मका प्रकाश करनेके ढिये ही 
प्रयोग की हुई वाणी, जिस प्रतीतिके 
अविषयभूत, अकथनीय, अदृश्य और 
निविशेष ब्रह्मके पाससे मन अर्थात्‌ 
सबको प्रकाशित करनेमें समर्थ 
विज्ञानके सहित लोट आती है उस 
त्रके आनन्दको-श्रोत्रिय निष्पाप 
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तेत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ बल्ली २ 
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तस्य सरबैषणाबिनिधुक्तखात्मभूत 
खामाविकं नित्यमविभक्त पर 
मानन्दं ब्रह्मणो विद्वान्यथोक्तेन 
विधिना न बिभेति ङुतश्चन 
निमित्ताभावात्‌। | 

न हि तसाडिदुषोऽन्यद्वस्त्व- 
न्तरमस्ति भिन्नं यतो बिभेति | 
अविद्यया यदोदरमन्तरं कुरुते, 
अथ तस्य भयं भवतीति ह्यक्तम्‌ | 
विटुषश्चाविद्याकायस्य तैमिरिकः 
इष्टद्वितीयचन्द्रवन्नाशाद्कयनिमि- 
तस्य॒ न बिमेति कुतश्चनेति 
युज्यते । 

मनोमये चोदाहृतो मन्त्रो 
मनसो ब्रह्मविज्ञानसाधनत्वात्‌ । 
तत्र ब्रह्मत्वमध्यारोप्य तत्स्तु- 
त्यर्थं न बिभेति कदाचनेति 
भयमात्रं प्रतिषिद्धमिहाद्वेतविषये 
न बिभेति कुतअनेति भयनिमि- 


तमेव प्रतिषिध्यते । 


| विषय-विषयी सम्बन्धसे 


अकामइत और सब प्रकारकी 
एषणाओसे सुक्त साधकके आत्मभूत, 
रहित, 
स्वाभाविक, नित्य और अविभक्त 
ऐसे ब्रह्मके उत्कृष्ट आनन्दको पूर्वोक्त 
विधिसे जाननेत्राल पुरुष कोई 
सयका निमित्त न रहनेके कारण 
किसीसे मयभीत नहीं होता । 

उस विद्वान्‌से भिन्न कोई दूसरी 
वस्तु ही नहीं है जिससे कि उसे भय 
हो । अविद्यावश जब थोड़ा-सा भी 
अन्तर करता है तभी जीवको भय 
होता है--ऐसा कहा ही गया है | 
अतः तिमिररोगीके देखे इए द्वितीय 
चन्द्रमाके समान विद्वान्‌के अविद्या- 
के कार्यभूत भयके निमित्तका नाश 
हो जानेके कारण वह किसीसे नहीं 
डरता-ऐसा कहना ठीक ही है । 

मनोमय कोशके प्रकरणमें यह 
मन्त्र उदाहरणके लिये दिया गया 
था; क्योंकि मन ब्रह्मविज्ञानका 
साधन है । उसमें ब्रह्मत्वका आरोप 
करके उसकी स्तुतिके लिये ही “वह 
कमी नहीं डरता? इस वाक्यसे उसके 
भयमात्रका प्रतिषेध किया गया था | 
यहाँ अद्वैतप्रकरणमें बह किसीसे 
नहीं डरता, इस प्रकार भयके 
निमित्तका ही प्रतिषेध किया जाता है | 
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नन्वस्ति भयनिमित्तं साध्व- 


करणं पापक्रिया च ! 

नेवम्‌; कथमित्युच्यते- एत॑ 
यथोक्तमेबंविदम्‌, ह वावेत्यव- 
धारणार्थो, न तपति नोद्वेज- 
यति न संतापयति । कथं पुनः 
साध्वकरणं पापक्रिया च न 
तपतीत्युच्यते । किं कसात्साधु 
शोभनं कर्मं नाकरवं न कृतवा- 
नसीति पश्चात्संतापो भवत्या- 
सन्ने मरणकाले । तथा किं 
कसात्पापं प्रतिषिद्धं कर्माकरवं 
कृतवानस्मीति च नरकपतनादि- 
दुःखभयात्तापो भवति । ते एते 
साध्वकरणपापक्रिये एवमेनं न 
तपतो यथाविद्वांसं तपतः । 

कस्ात्पुनविद्वांसं न तपत 
इत्युच्यते-स य एवंविद्वानेते 
साथ्वसाधुनी तापहेत्‌ इत्यात्मानं 


स्पृणुते प्रीणयति बलयति वा| 


ग्रङ्का-किन्तु शुभ कर्मका न 
करना और पापकर्म करना यह तो 
मयका कारण है ही ? 


समाधान -ऐसी बात नहीं है । 
कित प्रकार नहीं हैं सो बतलाया 
जाता है-इस पूर्वोक्तको अर्थात्‌ इस 
प्रकार जाननेवालेको वह तप्त-उद्दिझ 
अर्थात्‌ सन्तप्त नहीं करता । मूलमें 
'ह? और वाव? ये निश्चयार्थक 
निपात हैं । वह पुण्यका न करना 
और पापक्रिया उसे किस प्रकार 
ताप नहीं देते ? इसपर कहते हैं-- 
'मैंने शुभ कर्म क्यों नहीं किया? 
ऐसा पश्चात्ताप मरणकाळ समीप 
आनेपर हुआ करता है तथा भमंने 
पाप यानी प्रतिषिद्ध कर्म क्यों 
क्रिया? ऐसा दुःख नरकपात आदि- 
के भयसे होता है | ये पुण्यका न 
करना और पापका करना इस 
बिद्वानूको इस प्रकार सन्तप्त नहीं 
करते जैसे कि वे अविद्वान॒कों किया 
करते हैं । 

वे विद्वान्‌को क्यों सन्तप्त नहीं 
करते ? सो बतढाया जाता है-ये 
पाप-पुण्य ही तापके हेतु हैं-इस 
प्रकार जाननेवाला जो विद्वान्‌ 
आत्माको प्रसन्न अथवा सबढ करता 
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परमात्मभावेनोमे पश्यतीत्यथंः । 
उभे पुण्यपापे हि यसादेवमेष 
विद्वानेते यु 
पुण्यपापे स्वेन विशेषरुपेण 


शून्ये कृत्वात्मान स्पणुत एव । 
को य एवं वेद यथोक्तमद्वेत- 


मानन्द ब्रह्म वेद तस्यात्ममावेन 


इष्टे पुण्यपापे निवीर्ये अतापके 


जन्मान्तरारम्भके न भवतः । 
इतीयमेव यथाक्तास्यां वल्ल्यां 
ब्रह्मविद्योपनिषत्सवाभ्यों विद्या- 
+ © 
भ्यः परमरहस्यं दशितमित्यथः । 


परं श्रेयोऽस्यां निषण्णमिति ॥ १॥ 


है अर्थात्‌ इन दोनोंको परमात्मभाव- 
से देखता है | उसे ये पाप-पुण्य 
सन्तप्त नहीं करते ] । क्योंकि ये 
पाप-पुण्य दोनों ऐसे हैं [ अर्थात्‌ 
आत्मखरूप हैं ] अतः यह विद्वान्‌ 
इस पाप-पुण्यरूप आत्माको आत्म- 
भावनासे ही अपने विरेषरूपसे 
शून्य कर आत्माको ही तृप्त करता 
है | वह विद्वान्‌ कौन है ? जो इस 
प्रकार जानता है अर्थात्‌ पूर्वोक्त 
अद्वेत एवं आनन्दस्वरूप ब्रह्मको 
जानता है । उसके आत्मभावसे 
देखे हुए पुण्य-पाप निर्वीर्य और 
ताप पहुँचानेबाले न होनेसे 
जन्मान्तरके आरम्भक नहीं होते । 
इस प्रकार इस वल्ळीमें, जेसी कि 
ऊपर कही गयी है, यह ब्रह्मविद्या- 
रूप उपनिषद्‌ है । अर्थात्‌ इसमें 
अन्य सब विद्याओंकी अपेक्षा परम 
रहस्य प्रदर्शित किया गया है । इस 
विद्यामें ही परम श्रेय निहित है ॥ १॥ 


ता lms 


इति ्र्मानन्द्वरल्यां नवमोऽनुवाकः ॥ ९ ॥ 


इति श्रीमतपरमहंसपरित्राजकाचार्यगोबिन्दमगवस्पूञ्यपादिष्य- 
श्रीमच्छङ्करभगवतः कृतौ तैत्तिरीयोपनिषद्धाष्ये 
ब्रह्मानन्दवल्ली समाप्ता । 
PRP 


धुल 
प्रथम अनुवाक 


भगुका अपने पिता वरुणके पास जाकर ब्रह्मविद्याविषयक 
प्रश्‍न करना तथा वरुणका बह्मोपदेश 


सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्माकाशा- 
दिकायेमञमयान्तं 
सृष्टा तदेवानुप्रविष्टं 
विशेषवदिवोपलभ्यमानं यस्ा- 
ततस्मात्सवेकायविलक्षणमद्श्यादि- 
धर्मकमेवानन्दं तदेवाहमिति 
विजानीयादनुप्रवेशस्य तद्थत्वा- 
त्तस्येबे॑ विजानतः शुमाशुमे 
क्मणी जन्मान्तरारम्भके न 
भवत इत्येवमानन्दवर्स्थां विव- 
क्षितोऽर्थः परिसमाप्ता च ब्रह्म- 
विद्या । अतः परं त्रह्मविद्या- 
साधनं तपो वक्तव्यमन्नादिविष- 


क्योंकि सत्य, ज्ञान और अनन्त 
ब्रह्म ही आकाशसे लेकर अन्नमय- 
पर्यन्त कार्यवगको रचकर उसमें 
अनुप्रविष्ट हो सविरोष-सा उपलब्ध 
हो रहा है इसलिये वह सम्पूर्ण 
कार्यवर्गसे विलक्षण अदऱ्यादि धमे- 
वाळा आनन्द ही है; और वही मैं 
हँ---ऐसा जानना चाहिये ! क्योंकि 
उसके अनुप्रवेशका यही उद्देश्य 
है । इस प्रकार जाननेवाले उस 
साधकके शुभाशुभ कमे जन्मान्तरका 
आरम्म करनेवाले नहीं होते । 
आनन्दवल्लीमें यही विषय कहना 
अभीष्ट था | अब ब्रह्मविद्या तो 
समाप्त हो चुकी । यहाँसे आगे 
ब्रह्मविधाके साधन तपका निरूपण 


करना है तथा जिनका पहले 
निरूपण नहीं किया गया 0१७ है उन 
अन्नादिविषयक उपासना भी 


याणि चोपासनान्यनुक्तानीत्यत | वर्णन करना दै; इसीब्यि इस 
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इदमारभ्यते-- | प्रकरणका आरम्म किया. जाता है- 


शुवे वारुणिः वरुणं पितरमुपससार अधीहि 
भगवो ब्रह्मेति । तस्मा एतत्मोबाच । अन्नं घ्राणं चक्षुः 


४5 & 


श्रोत्रं मनो वाचमिति। तश्होवाच । यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्य- 
भिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासख । तद्‌ ब्रह्मेति । स तपो- 
ऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 


वरुणका सुप्रसिद्ध पुत्र भृगु अपने पिता वरुणके पास गया [ और 
बोला---] “भगवन्‌ | मुझे ब्रह्ममा बोध कराइये ।? उससे वरुणने यह 
कहा--“अन्न, प्राण, नेत्र, श्रोत्र, मन और वाक [ ये ब्रह्मकी उपलब्धिके 
द्वार हैं ] |? फिर उससे कहा--'जिससे निश्चय ही ये सब भूत उत्पन्न 
होते हैं, उत्पन्न होनेपर जिसके आश्रयसे ये जीवित रहते हैं और अन्तमें 
विनाशोन्सुख होकर जिसमें ये लीन होते हैं । उसे विशेषरूपसे जाननेकी 
इच्छा कर; वही ब्रह्म है ।? तब उस ( शगु) ने तप किया और उसने 
तप करके--॥ १ ॥ 


आख्यायिका विद्यास्तुतये, | पिताने अपने प्रिय पुत्रको इस 
( बिद्या) का उपदेश किया था- 
इस दष्टिसे यह आख्यायिका विद्याकी 
भृगुवैं वारुणिः । वैशब्दः प्रसि- | स्तुतिके लिये है । “दगु वारुणिः? 

इसमें “वे? शब्द प्रसिद्धका स्मरण 
द्वानुसारको भृगुरित्येषंनामा | करानेवाला है । इससे “झु? इस 
नामसे प्रसिद्ध ऋषिका अनुस्मरण 
कराया जाता है जो वारुणि अर्थात्‌ 
णस्यापत्यं वारुणिवरुणं पितरं | वरुणका पुत्र था । वह जह्मको 


प्रियाय पुत्राय पित्रोक्तेति-- 


्रसिद्धोऽनुसार्यते । वारुणिवेरु- 


अनु० १ ] 


शाङ्करभाष्याथै 


२१५ 


ब्रह्म विजिज्ञासुरुपससारोपगत- 
वान्‌, अधीहि भगवो ब्रह्मेत्य- 


नेन मन्त्रेण । अधीहि अध्यापय 


कथय । स च पिता विधिवदुप- 
स्नाय तस्मे पुत्रायेतद्वचनं 
प्रोवाच । अन्नं प्राणं चक्षुः शरोत्रं 


मनो वाचमिति । 

अन्नं शरीरं तदभ्यन्तरं च 

वरुणोपदिष्ट- प्राणमत्तारप्नुपल- 

अह्मप्रातिद्दाराणि डिधसाधनानि चक्षुः 
शरोत्रं मनो बाचमित्येतानि ब्रह्मो- 
पलब्धो द्वाराण्युक्तवान्‌ । उक्त्वा 
च द्वारभूतान्येतान्यन्नादीनि तं 
भृगुं होवाच ब्रह्मणो लक्षणम्‌ । 
किं तत्‌ ! 

यतो यसाद्वा इमानि ब्रह्मा- 


दीनि स्तम्बपयेन्तानि 
बहलक्षणम्‌ त 

भूतानि जायन्ते । 
येन जातानि जीवन्ति प्राणा- 


न्धारयन्ति वर्धन्ते । विनाशकाले 


जाननेकी इच्छावाला होकर अपने 
पिता बरुणके पास गया । अर्थात्‌ 
“हे भगवन्‌ | आप मुझे ब्रह्मका 
उपदेश कीजिये? इस मन्त्रके द्वारा 
[ उसने गुरूपसदन किया | । 
“अधीहि? शब्दका अर्थ अध्यापन 
( उपदेश ) कीजिये-कहिये ऐसा 
समझना चाहिये । उस पिताने 
अपने पास विधिपूर्वक आये इए 
उस पुत्रसे यह वाक्य कहा-*अन्नं 
प्राणं चक्षुः श्रोत्रं मनः वाचम्‌ ।? 


“अन्न अर्थात्‌ शरीर उसके भीतर 
अन्न भक्षण करनेवाला प्राण, 
तदनन्तर विषयोकी उपळब्धिके 
साधनभूत चक्षु, श्रोत्र, मन और 
वाक्‌ ये ब्रह्मकी उपळब्धिमें द्वारख्प 
है'--ऐसा उसने कहा । इस 
प्रकार इन द्वारभूत अन्नादिको 
बतळाकर उसने उस गृगुको ब्रह्मका 
लक्षण बतलाया । वह क्या है? 
[ सो बतलाते है--] 

जिससे ब्रह्मासे लेकर स्तम्बपर्यन्त 
ये सम्पूर्ण प्राणी उत्पन्न होते हैं, 
जिसके आश्रयसे ये जन्म लेनेके 
अनन्तर जीवित रहते-प्राण धारण 
करते अर्थात्‌ बृद्धिको प्राप्त होते हैं 
तथा विनाशकाल उपस्थित होनेपर 
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च यत्प्रयन्ति यद्ब्रह्म प्रतिगच्छ- 
न्ति, अभिसंविशन्ति तादात्म्य- 
मेव प्रतिपद्यन्ते । उत्पत्तिस्थिति- 
लयकालेषु यदात्मतां न जहति 
भूतानि तदेतद्न्रह्मणो लक्षणम्‌ । 
तह विजिज्ञासस्व विशेषेण 
ज्ञातुमिच्छस्व । यदेवंलक्षणं ब्रह्म 
तदन्नादिद्वारेण प्रतिपद्यस्वे- 
त्यर्थः । श्रुत्यन्तरं च--“प्राण- 
स्य प्राणमुत चक्षुषश्चक्षुरुत आत्रस्य 
शरोत्रमन्नस्यान्नं मनसो ये मनो 
विदुस्ते निचिक्युत्रझ्म पुराण- 
मग्न्यस्‌’? ( ब्‌» उ० ४। ४ | 
१८ ) इति ब्रह्मोपरबव्धौ द्वारा- 
प्येतानीति दर्शयति । 

स॒ भुगुब्नह्योपलब्धिद्वाराणि 
नहोपव्च्धये नर्मिछक्षणं च श्रुत्वा 
शगेसपः पितुस्तपो ब्रह्मोप- 
लब्धिसाधनत्वेनातप्यत तप- 
वान्‌ । कुतः पुनरनुपदिष्टस्येव 
तपसः साधनत्वप्रतिपत्तिभृगोः ? 


जिसके प्रति प्रयाण करनेवाले 
अर्थात्‌ जिस ब्रह्मके प्रति गमन 
करनेवाले वे जीव उसमें प्रवेश 
करते--उसके तादात्म्यमावको प्राप्त 
हो जाते हैं | तात्पर्यं यह है कि 
उत्पत्ति, स्थिति और ल्यक्कालमें 
प्राणी जिसकी तद्रूपताका त्याग नहीं 
करते यही उस ब्रह्मका लक्षण है । 
तू उस ब्रह्मको विशेषरूपसे जाननेकी 
इच्छा कर; अर्थात्‌ जो ऐसे लक्षणों- 
वाला ब्रह्म है, उसे अन्नादिके द्वारा 
प्राप्त कर “ब्रह्म प्राणका प्राण, 
चक्षुका चक्षु, श्रोत्रका श्रोत्र, अन्नका 
अन्न और मनका मन है-ऐसा जो 
जानते हैं वे उस पुरातन और श्रेष्ठ 
ब्रह्मको साक्षात्‌ जान सकते हैं? ऐसी 
एक दूसरी श्रुति भी इस बातको 
प्रदर्शित करती है कि ये प्राणादि 
ब्रह्मकी उपलब्धिमें द्वारखरूप हैं । 


उस भगुने अपने पितासे ब्रह्मकी 
उपळब्धिके द्वारा और ब्रह्मका लक्षण 
सुनकर त्रह्मसाक्षात्कारके साधन- 
रूपसे तप किया । [ यहाँ प्रश्‍न 
होता है कि ] जिसका उपदेश ही 
नहीं दिया गया था उस तपके 
[ व्रह्मप्रापिका ] साधन होनेका 
ज्ञान भ्रगुको कैसे हुआ ! [उचर-] 
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शाङरभाष्याथे 
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सावशेषोक्तेः । अन्नादि बरह्मणः | क्योंकि [ उसके पिताका | कथन 


प्रतिपत्तो ठार लक्षणं च यतो 


वा इमानीत्याद्युक्तवान्‌ । सावशेषं 


हि तत्साक्षाह्ह्मणोऽनिदेशात्‌ । 

अन्यथा हि खरूपेणेव ब्रह्म 
निर्देष्टव्यं जिज्ञासवे पुत्रायेद- 
मित्थंरूपं ब्रह्मेति । न चेवं निर- 
दिशत्कि तहिं ? सावशेषमेवोक्त- 
वान्‌ । अतोऽवगम्यते नूनं साध- 
नान्तरमप्यपेश्षते पिता ब्रह्म- 
विज्ञानं प्रतीति | तपोविशेषप्रति- 
पत्तिस्तु सवंसाधकतमत्वात्‌ । 
सर्वेषां हि नियतसाध्यविषयाणां 
साधनानां तप एव साधकतमं 
साधनमिति हि प्रसिद्धं लोके । 
तसात्पित्रानुपदिष्डमपि ब्रह्म- 
विज्ञानसाधनत्वेन तपः ग्रतिपेदै 
भृगुः । तच्च तपो बाह्यान्तः- 
करणसमाधानं तद्दारकत्वाइल्म- 


सावशेष ( जिसमें कुछ कहना शेष 
रह गया हो--ऐसा ) था । वरुणने 
“यतो वा इमानि भूतानि’ इत्यादि 
खूपसे अन्नादि ब्रह्मकी प्राप्तिका द्वार 
और लक्षण कहा था। वह सावशेष 
( असम्पूर्ण ) था; क्योंकि उससे 
ब्रह्मका साक्षात्‌ निर्देश नहीं होता । 

नहीं तो, उसे अपने जिज्ञासु 
पुत्रके प्रति “वह ब्रह्म ऐसा है? इस 
प्रकार उसका खरूपसे ही निदेश 
करना चाहिये था । किन्तु इस 
प्रकार उसने निर्देश किया नहीं है | 
तो किस प्रकार किया है ? उसने 
उसे सावशेष ही उपदेश किया है | 
इससे जाना जाता है कि उसके 
पिताको अवश्य ही ब्रह्मज्ञानके प्रति 
किसी अन्य साधनकी भी अपेक्षा 
है । सबसे बड़ा साधन होनेके 
कारण भूगुने तपको ही विशेष 
खूपसे ग्रहण किया । जिनके साध्य 
विषय नियत हैं उन साघनाँम तप 
ही सबसे अधिक सिद्धि प्राप्त कराने- 
वाळा साधन है-यह बात लोकमें 
प्रसिद्ध ही है । इसलिये पिताके 
उपदेश न देनेपर भी शगुने ब्रह्म 
विज्ञानके साधनरूपसे तपको खीकार 
किया | बह तप बाह्य इन्द्रिय 
और अन्तःकरणका समाहित करना 
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प्रतिपत्तेः । “मनसञ्चेन्द्रियाणां | ही है; क्योंकि त्रह्मप्राप्ति उसीके 
च हकार्य परमं तपः । | द्वारा होनेबाळी है । “मन और 
तज्ज्मायः सर्वधर्मेभ्यः स घर्मः | .न्द्रियोंकी एकाग्रता ही परम तप 
पर उच्यते” (महा० श्ा० २५०) | दै । व सब प्मोसे उत्कृष्ट है और 

बह्वी परम धर्म कहा जाता है?'-इस 

४ ) इति स्मृतेः । स च तपस्त- स्मृतिसे यही बात सिद्ध होती है । 

प्त्बा॥ १ ॥ उस भगुने तप करके--॥ १ ॥ 


३ 


इति भ्रुगुवरुत्यां प्रथमो ऽदुवाकः ॥ १ ॥ 


द्विताय अनुवाक 


अन्न ही बह्म है--ऐसा जानकर ओर उसमें बक्षके लक्षण घटाकर 
भगुका पुनः वरुणके पास आना और उसके 
उपदेशसे पुनः तप करना 


अन्नं ब्रहेति व्यजानात्‌। अन्नाद्येन खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते । अन्नेन जातानि जीवन्ति । अन्नं 
पयन्त्यभिसंविरान्तीति । तंद्विज्ञाय पुनरेव वरुणं पितर- 
सुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति । तश होवाच । 
तपसा अह्मे विजिज्ञास । तपो अह्मेति। स तपोऽतप्यत । 
स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 


अन्न ब्रह्म है---ऐसा जाना । क्योंकि निश्चय अन्नसे ही ये सब 
` प्राणी उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होनेपर अन्नसे ही जीवित रहते हैं तथा 
प्रयाण करते समय अन्नमें ही लीन होते हैं। ऐसा जानकर बह फिर 
अपने पिता बरुणके पास आया [ और कहा--] “भगवन्‌ ! मुझे ब्रह्मका 
उपदेश कीजिये |? वरुणने उससे कहा--भ्रह्मको तपके द्वारा जाननेकी 


अनु० २ ] 


शाङ्गरभाष्याथं 
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इच्छा कर, तप ही ब्रह्म है । तब उसने तप किया और उसने तप 


करके--॥ १ ॥ 


अन्नं ब्रह्मेति व्यजानादि- 


ज्ञातवान्‌ तद्वि यथाक्तलक्षणो- 
पेतस्‌ । कथम्‌ ? अन्नाद्धचेव 
खल्विमानि भूतानि जायन्ते, 
अन्नेन जातानि जीवन्ति अन्नं 
प्रयन्त्यभिसंषिशन्तीति तस्मा- 
द्युक्तमन्नस्य ब्रह्मत्वमित्यमि- 
ग्रामः । स एवं तपस्तप्त्वान्नं 
अक्षेति विज्ञायान्नलक्षणेनोप- 
पक्या च पुनरेव संशयमापन्नो 
वरुणं पितरशुपससार अधीहि 


भगवो ब्रह्मेति । 
कः पुनः संशयहेतुरस्येत्यु- 


च्यते-अन्नस्योत्पत्तिदशनात्‌ । 
तपसः पुनः पुनरुपदेशः साधना- 
तिशयत्वावधारणाथः । याबह- 
झणो लक्षणं निरतिशयं न भवति | 


यावच्च जिज्ञासा न निवतते 


तावत्तप एव ते साधनम्‌ । तप- 


अन्न ब्रह्म है-ऐसा जाना । वही 
उपर्युक्त लक्षणसे युक्त है सो कैसे ! 
क्योंकि निश्चय अन्नसे ही ये सब 
प्राणी उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होनेपर 
अन्नसे ही जीवित रहते हैं तथा 
मरणोन्मुख द्वोनेपर अन्नमें ही छीन 
हो जाते हैं | अत: तात्पर्यं यह है 
कि अन्नका ब्रह्मरूप होना ठीक ह्वी 
है | वह इस प्रकार तप करके तथा 
अन्नके लक्षण और युक्तिके द्वारा 'अन 
ही ब्रम है? ऐसा जानकर फिर भी 
संशयग्रस्त हो पिता बरुणके पास 
आया [ और बोला-] “भगवन्‌ | 
मुझे ब्रह्मका उपदेश कीजिये” । 


परन्तु इसमें उसके संरायका 
कारण क्या था ! सो बतळाया 
जाता है । अन्नकी उत्पत्ति देखनेसे 
[ उसे ऐसा सन्देह हुआ ]। यहाँ 
तपका जो बारम्बार उपदेश किया 
गया है वह उसका प्रधान साधनत्व 
प्रदर्शित करनेके लिये है । अर्थात्‌ 
जबतक ब्रह्मका लक्षण निरतिशय 
न हो जाय और जबतक तेरी 
जिज्ञासा शान्त न हो तबतक तप 
ही तेरे लिये साधन है | तात्पर्य यह 
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सेव अझ विजिज्ञासस्वेत्यर्थः । | दै कि त्‌ तपसे ही अह्मको जाननेकी 
ऋज्वन्यत्‌ ॥ १ ॥ इच्छा कर । शेष अर्थ सरळ है॥१॥ 


इति भ्रग्रवलल्यां द्वितीयोऽनुवाकः ॥ २ ॥ 


तृतीय अनुवाक 


प्राण ही बह हे--ऐसा जानकर और उसीमें ब्रह्मके लक्षण घटाकर 
भगुका पुनः वरुणके पा आना और उसके 
उपदेशसे पुनः तप करना 


प्राणो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । प्राणाडऱ्येव खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते । प्राणेन जातानि जीवन्ति । प्राणं 
प्रयन्त्यभिसंविशन्तीति । तद्विज्ञाय पुनरेव वरुणं 
पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति । तर होवाच । 
तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व । तपो ब्रह्मेति। स तपो- 
ऽतप्यत | स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 


प्राण ब्रह्म है--ऐसा जाना । क्योंकि निश्चय प्राणसे ही ये प्राणी 
उत्पन होते हैं, उत्पन्न होनेपर ग्राणसे ही जीवित रहते हैं और मरणोन्मुख 
होनेपर प्राणमें ही छीन हो जाते हैं | ऐसा जानकर वह फिर अपने पिता 
वरुणके पास आया [ और बोळा--] “भगवन्‌ ! मुझे ब्रझका उपदेश 
कीजिये ।? उससे वरुणने कहा--'तू तपसे ब्रझको जाननेकी इच्छा कर । 
तप ही ब्रह है ।' तब उसने तप किया और उसने तप करके---॥ १ ॥ 
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र्थ 
चतुथ अनुवाक 
मन ही बझ् है--ऐसा जानकर और उसमें बझके लक्षण घटाकर 
भगुका पुनः वरुणके पास आना और उसके 
उपदेशसे पुनः तप करना 
मनो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । मनसो ह्येव खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते । मनसा जातानि जीवन्ति । मनः 
प्रयन्त्यभिसंविरान्तीति । तद्विज्ञाय पुनरेव वरुण 
पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति । त: होवाच । 
तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्त्र। तपो ब्रह्मेति । स तपोऽतप्यत । 
स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 
मन ब्रह्म है--ऐसा जाना; क्योकि निश्चय मनसे ही ये जीव 
उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होनेपर मनके द्वारा ही जीवित रहते हैं और 
अन्तमें प्रयाण करते इए मनमें ही लीन हो जाते हैं । ऐसा जानकर 
वह फिर पिता वरुणके पास गया [ और बोला--] “भगवन्‌ ! मुझे 
ब्रह्मका उपदेश कीजिये ।? वरुणने उससे कहा--'त्‌ तपसे त्रह्मको 


जाननेकी इच्छा कर, तप ही ब्रह्म है ।? तब उसने तप किया और उसने 
तप करके--॥ १ ॥ 


इति भूगुवट्ल्यां चतुथोऽनुवाकः ॥ ४ ॥ 
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पञ्चम अनुवाक 


विज्ञान ही बह है--ऐसा जानकर और उसमें बह्मके लक्षण घटाकर 
मगुका पुनः वरुणके पास आना और 
उस्तके उपदेशसे पुनः तप करना 
विज्ञानं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । विज्ञानाडव्येव 
खल्विमानि भूतानि जायन्ते । विज्ञानेन जातानि 
जीवन्ति । विज्ञानं प्रयन्त्यभिसंविशन्तीति । तट्विज्ञाय 
पुनरेव वरुणं पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रहेति 
श्होवाच । तपसा ब्रह्म विजिज्ञासख । तपो ब्रह्मेति । 
स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 
विज्ञान ब्रह्म है--ऐसा जाना | क्योंकि निश्चय विज्ञानसे ही ये 
सब्र जीव उत्पन्न होते है, उत्पन्न होनेपर विज्ञानसे ही जीवित रहते है 
और फिर मरणोन्मुख होकर विज्ञानमें ही प्रविष्ट हो जाते हैं। ऐसा 
जानकर वह फिर पिता वरुणके समीप आया [ और बोडा--] “भगवन्‌ | 
मुझे ब्रह्मका उपदेश कीजिये |? वरुणने उससे कहा--'तू तपके द्वारा 
ब्रह्मको जाननेक्री इच्छा कर | तप ही ब्रह्म है |! तब उसने तप किया 
और तप करके-॥ १ ॥ 


“यायच्या 


इति भृगुवल््यां पञ्चमोऽनुवाकः ॥ ५ ॥ 


षष्ठ अनुवाक 
आनन्द ही ब्रह्म है--ऐसा शयुका निश्चय करना तथा इस भार्गवी 
वारुणी विधाका महत्व और फल 

आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । आनन्दाड्येव 
खल्विमानि भूतानि जायन्ते । आनन्देन जातानि 
जीवन्ति । आनन्दं प्रयन्त्यभिसंबिशन्तीति । सेषा 
भार्गवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता । स य 
एवं वेद्‌ प्रतितिष्ठति । अन्नवानन्नादो भवति। महान्‌ 
भवति, प्रजया पशुभित्रेह्ववचेसेन । महान्‌ कीत्यो ॥ १ ॥ 
आनन्द ब्रह्म है--ऐसा जाना; क्योकि आनन्दसे ही ये सब प्राणी 
उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होनेपर आनन्दके द्वारा ही जीवित रहते हैं और 
प्रयाण करते समय आनन्दमें ही समा जाते हैं | वह यह मृगुकी जानी 
हुई और वरुणकी उपदेश की हुई विद्या परमाकारमें खित है । जो ऐसा 
जानता है वह ब्रह्म स्थित होता है; वह अन्नवान्‌ और अन्नका भोक्ता 
होता है; प्रजा, पशु और ब्रह्मतेजके कारण महान्‌ होता है तथा कीर्तिके 

कारण भी महान्‌ होता है ॥ १ ॥ 


एवं तपसा विशुद्वात्मा| इस प्रकार तपसे शुद्धचित्त इए 
मृगुने प्राणादिमें पूर्णतया ब्रह्मका 
लक्षण न देखकर धीरे-धीरे भीतरकी 
मपश्यच्शनेःशनेरन्तरलुप्रविश्या- | ओर प्रवेश कर तपरूप साधनके 


प्राणादिषु साकल्येन ब्रह्मरक्षण- 
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न्तरतममानन्दं ब्रह्म विज्ञातवां- 
स्तपसेव साधनेन भृगुः । तस्ाइ- 
झविजिज्ञासुना बाह्यान्तःकरण- 
समाधानलक्षणं परमं तपःसाधन- 


मनुष्ठेयमिति ग्रकरणार्थः । 
अधुनाख्यायिकातोऽपसृत्य 
श्रुतिः स्वेन वचनेनाख्यायिका- 
निर्वर्त्यमर्थमाचष्टे-सेषा मार्गवी 
भृगुणा विदिता वरुणेन प्रोक्ता 
वारुणी विद्या परमे व्योमन्हृदया- 
७ 20 दे 
काशगुहायां परम आनन्देडद्वते 
प्रतिष्ठिता परिसमाप्ान्नमयादात्म- 
नोऽधिप्रवृत्ता । य एवमन्योऽपि 
तपसेव साधनेनानेनेव क्रमेणा- 
नुप्रविश्यानन्द ब्रह्म वेद स एवं 
विद्या प्रति्ठानाखतितिष्ठत्यानन्दे 
परमे ब्रह्मणि ब्रह्मेव भवतीत्यर्थः । 
₹ष्टं च फलं तस्योच्यते 


अन्नवान्प्रभूतमन्नमस्य विद्यत 


द्वारा ही सबकी अपेक्षा अन्तरतम 
आनन्दको ब्रह्म जाना । अतः जो 
ब्रह्मको जाननेकी इच्छाबाळा हो उसे 
साधनरूपसे बाह्य इन्द्रिय और 
अन्तःकरणका समाधानरूप परम 
तप ही करना चाहिये-यह इस 
प्रकरणका तात्पर्य है । | 


अब आख्यायिकासे निवृत्त होकर 
श्रुति अपने ही वाक्यसे आख्यायिका- 
से निष्पन्न होनेवाला अर्थ बतळाती 
है--अन्नमय आत्मासे प्रारम्भ हुई 
यह भार्गवी-भएगुकी जानी इई ओर 
बारुणी-वरुणकी कही हुई विद्या 
परमाकाशमें हृदयाकारास्थित गुहा- 
के भीतर अद्वैत परमानन्दमे प्रतिष्ठित 
है अर्थात्‌ वहीं इसका पर्यवसान 
होता है । इसी प्रकार जो कोई 
दूसरा पुरुष भी इसी क्रमसे तपरूप 
साधनके द्वारा क्रमशः अनुप्रवेश 
करके आनन्दको ब्रह्मरूपसे जानता 
है वह इस प्रकार विद्यामें 
स्थिति लाम करनेसे आनन्द अर्थात्‌ 
परब्रहममें स्थिति प्राप्त करता है, यानी 
ब्रह्म ही हो जाता है । 


अब उसका इष्ट ( इस छोकमें 
प्राप्त होनेवाला ) फल बतलाया 
जाता है-अन्नवान्‌-जिसके पास 
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इत्यन्नबान्‌ । सत्तामात्रेण तु 


सवो छन्नतानिति विद्याया 


विशेषो न स्यात्‌ । एबमन्नमत्ती- 
स्यन्नादो दीप्ाग्रिभवतीत्यथः । 
महान्भतरति । केन महत्त्वमित्यत 
आह--प्रजया पुत्रादिना पशु- 
मिगेवाश्वादिभिन्रेद्वचेसेन शम- 
दमज्ञानादिनिमित्तेत तेजसा 
महान्भवति कीत्य ख्यात्या 


शुभप्रचारनिमित्तया ।।१॥। 


शाङ्करभाष्यार्थ 


२२५ 
i “जळ Ss 


बहुत सा अन्न हो उसे अन्नवान्‌ 
कहते हैं ।% अन्नकी सत्तामात्रसे तो 
सभी अन्नवःन्‌ हैं, अतः [ यदि उस 
प्रकार अर्थ क्रिया जाय तो] 
त्रिद्याकी कोई विशेषत्रा नहीं रहती | 
इसी प्रकार वह अन्नाइ-जो अन्नभक्षण 
करे यानी दीप्ताम्रि हो जाता है | वह 
महान्‌ हो जाता है । उसका महत्त्व 
किस कारणसे होता है ? इसपर 
कहते है--पुत्रादि प्रजा, गौ, अश्व 
आदि पझु तथा ब्रह्मतेज यानी शम, 
दम एवं ज्ञानादिके कारण होनेवाले 
तेजसे तथा कीर्ति यानी शुभाचरणके 
कारण होनेवाळी ख्यातिसे वह 
महान्‌ हो जाता है ॥ १ ॥ 


इति भ्रूगुवल्ल्यां षष्ठोऽनुवाकः ॥ ६ ॥ 
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% मूलमें केवळ "अन्नवान्‌! है, भाष्यमें उसका अर्थ ध्यभूत ( बहुत-से ) 
अन्नवाळा? किया गया है । इससे यह शंका होती है कि 'प्रभूत' विशेषणका 
प्रयोग क्‍यों किया गया । इसीका समाधान करनेके लिये आगेका वाक्य है । 


ते० उ० १५९० 


सप्तम अनुवाक 


अबकी निन्दा न करनारूप ब्रत तथा शरीर और प्राणरूप अघ- 
बके उपासकको प्राप्त होनेवाले फलका वर्णन 


अन्नं न निन्द्यात्‌। तदूवतम्‌ । प्राणो वा अन्नम्‌ । 
शरीरमन्नादम्‌ । प्राणे शरीरं प्रतिष्ठितम्‌ । शारीरे प्राणः 
प्रतिष्ठितः । तदेतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितम्‌ । स य एतदन्न- 
सन्ने प्रतिष्ठितं बेद प्रतितिष्ठति अन्नवानन्नादो भवति। 
महान्‌ भवति प्रजया पशुभिर्मह्मवर्चसेन। महान्कीत्यी॥ १॥ 


अन्नकी निन्दा न करे । यह ब्रह्मज्ञका ब्रत है | प्राण ही अन्न है 
ओर शरीर अन्नाद है । प्राणमे शरीर स्थित है और शरीरम प्राण स्थित 
है | इस प्रकार | एक दूसरेके आश्रित होनेसे वे एक दूसरेके अन्न हैं; 
अतः | ये दोनों अन्न ही अन्नमें प्रतिष्टित हैं । जो इस प्रकार अन्नको 
अन्तमें स्थित जानतः है वह प्रतिष्ठित ( प्रख्यात ) होता है, अन्नवान्‌ 
और अन्नमोक्ता होता हैं । प्रजा, पशु ओर ब्रह्मतेजके कारण महान्‌ होता 
है तया कीर्तिके कारण भी महान्‌ होता है ॥ १ ॥ 


कि चान्नेन द्वारभूतेन ब्रह्म| इसके सिवा क्योंकि द्वारभूत 
अन्नके द्वारा ही ब्रह्मको जाना है 
बिज्ञात यसात्तसादूगुरुमिव | इसढिये गुरुके समान अन्नकी भी 
निन्दा न करे । इस प्रकार ब्रह्म 
वेत्ताके लिये यह ब्रत उपदेश किया 
विदो व्रतप्रुपदिश्यते । ब्रतोप- | जाता है । यद्व ब्रतका उपदेश 


अन्नं न निन्द्यात्तदस्यवं ब्रह्म 


अंनु ७] 


शञाङ्करभाव्याथै 


२२७ 
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देशोऽन्नस्तुतथे, 


चान्नस्य ब्रक्षोपलब्ध्युपापल्ात । 

प्राणो वा अन्नम्‌, शरीरान्त- 
भावात्माणस्य । यद्यस्यान्तः- 
प्रतिष्ठितं भवति तत्तस्यान्नं भव- 
तीति । श॒रीरे च प्राणः प्रतिः 
हितस्तसात्राणोऽन्नं शरीरमन्ना- 
दम्‌ । तथा शरीरमप्यन्नं प्राणो- 
ऽन्नाद्‌ः । कस्मात्‌ ? प्राणे शरीर 
प्रतिष्ठितम्‌ तन्निमित्तत्वाच्छरी- 
रय्थितेः । तसात्तदेतदुभयं शरीरं 
प्राणश्चान्नमन्नादञ्च। येनान्योन्य- 
सिनप्रति(ितं तेनान्नम्‌ । येना- 
न्योन्यस्य प्रतिष्ठा तेनान्नादः । 
तसारप्राणः शरीरं चोभयमन्न- 
मन्नादं च । 

स य एवमेतदन्नमन्ने प्रति- 
षितं वेद प्रतितिष्ठत्यन्नान्मादा- 
त्मनेव । किं चान्नवानन्नादो भव- 
तीत्यादि पूववत्‌ ॥ १॥ 


स्तुतिभाकत्वं ¦ अन्नकी स्तुतिके लिये है और अनकी 


स्तुतिपात्रता ब्रह्मोपलब्धिका साधन 
होनेके कारण है । 

प्राण ही अन्न है; क्योंकि प्राण 
शरीरके भीतर रहनेवाळा है । जो 
जिसके भीतर स्थित रहता है वह 
उसका अन्न हुआ करता है । प्राण 
शरीरमें स्थित है, इसळिये प्राण 
अन्न है और शरीर अन्नाद है । 
इसी प्रकार शरीर भी अन्न है और 
प्राण अन्नाद है; कैसे !---प्राणमें 
शरीर स्थित है; क्योंकि शरीरकी 
स्थिति प्राणके ही कारण ह अतः 
ये दोनों शरीर और प्राण अन्न और 
अन्नाद हैं; क्योंकि वे एक दूसरेमें 
स्थित हैं इसलिये अन्न हैं और 
क्योकि एक दूसरेके आधार हैं 
इसलिये अन्नाद हैं । अतएव प्राण 
और शरीर दोनों ही अन्न और 
अन्नाद हैं | 

बह जो इस प्रकार अन्नको अन्नमें 
स्थित जानता है, अन्न ओर अन्नाद- 
रूपसे ही स्थित होता है तथा अन्न- 
वान्‌ और अन्नाद होता दै-इत्पादि 
दोष अर्थ पूर्ववत्‌ है ॥ १ ॥ 


म र शिक 
इति भृगुवदल्यां सप्तमोऽनुवाकः ॥ ७ ॥ 
e+ 


अष्टम अनुवाक 


अबका त्याग न करनारूप बत तथा जल और ज्योतिरूप 
अन्न बह्मके उपासकको प्राप्त होनेवाले फलका वर्णन 


अन्नं न परेचक्षीत । तठ्ठतम्‌ । आपो वा अन्नम्‌ । 
ज्योतिरन्नादम्‌ । अप्सु ञ्यातिः प्रतिष्ठितम्‌ । ञ्यातिप्यापः 
प्रतिष्ठिताः । तदेतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितम्‌ । स य एतदन्नमन्ने 
प्रतिष्ठित बेद प्रतितिप्ठति । अन्नवानन्नादो भवति । महान्‌ 


भवति प्रजया पशुभिव्रह्मवर्चसेन । महान्कीत्यी ॥ १ ॥ 
अन्नका त्याग न करे । यह व्रत हवै । जल ही अन्न है । ज्योति 
अन्नाद है । जलमे ज्योति प्रतिष्ठित है और अ्योतिमें जल स्थित है । 
इस प्रकार ये दोनों अन्न ही अन्तमें प्रतिष्ठित हैं । जो इस प्रकार अन्नको 
अन्नमें स्थित जानता है वह प्रतिष्ठित होता है, अन्नवान्‌ और अन्नाद 
होता है, प्रजा, पशु और ब्रह्मतेजके कारण महान्‌ होता है तया कौतिके 

कारण भी महान्‌ होता है ॥ १ ॥ 

अन्नं न परिचक्षीत न परि-। अन्नका प्रत्याख्यान अर्थात्‌ त्याग 
1. ९ |न करे, यह ब्रत है--यह कथन 
हरेत्‌ । तद्वतं पूववत्स्तुत्यथंमू | | पत्‌ स्तुतिके लिये है । इस 


तदेव शुभाशुमकल्पनया अपरि- प्रकार शुभाशुभकी कल्पनासे उपेक्षा 
न किया हुआ अन्न ही यहाँ स्तुति 


हियमाण स्तुतं मही कृतमन्नं खात्‌ | एवं महिमान्वित किया जाता दै । 
एवं | यथाक्तमुत्तरेष्वप्यापो बा तथा आरोके «४ आपो बा अन्नम्‌? 
इत्यादि वाक्याँमें भी पूर्वोक्त अर्थकी 
अन्नमित्यादिषु योजयेत्‌ ।। १॥। | ही योजना करनी चाहिये ॥ १ ॥ 
——— Gal «जया 
इति थ्ृगुवह्ह्यामएमो ऽनुवाकः॥ ८ ॥ 
tes me en ns Men 


नवम अलुवाक 


अचचतञ्चयरूप व्रत तथा पृथिवी और आकाग्ररूप अन्व-बह्के 
उपासकको प्राप्त होनेषाले फलका वर्णन 


अन्न बहु कुर्वीत । तद्ब्रतम्‌ । पृथवी बा अन्नम्‌ । 
आकाशोऽन्नादः । प्रथिञ्यामाकादाः प्रतिठितः । आकाशे 
पृथिबी प्रतिष्टिता । तदेतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितम्‌ ।स य 
एतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितं बेद प्रतितिष्ठति । अन्नवानन्नादो 
भवति । महान्भवति प्रजया पशुमिव्रेह्मबचसेन । 
महान्कीत्या ॥ १ ॥ 


अन्नको बढ़ावे-यह ब्रत है । पृथिवी ही अन्न है। आकाश 
अन्नाद है | एथितीमें आकाश स्थित है और आकाशमें पृथित्री स्थित है | 
इस प्रकार ये दोनों अन्न ही अन्नमें प्रतिष्टित हँ । जो इस प्रकर अन्नको 
अन्नमें स्थित जानता है बह प्रतिष्ठित होता है, अन्नत्रान्‌ और अन्नाद 
होता है, प्रजा, पशु और ब्रह्मतेजके कारण महान्‌ होता है तथा कीतिके 
कारण भी महान्‌ होता है ॥ १ ॥ 
अप्सु उ्यातिरित्य्ञ्योति- , पूर्वोक्त “अप्सु ज्योतिः? आदि 
मन्त्रके अनुसार जल और ज्योतिकी 
अन्न और अन्नाद गुणसे उपासना 
करनेवालेके ठिये अन्नको बढ़ाना 
व्रत है? [-यह बात इस मन्त्रमे 


न्नस्य बहुकरणं व्रतम्‌ ॥ १ ॥ । कह्दी गयी है ] ॥ १ ॥ 
rE 
इति भरगुवल्ल्यां नवमोऽनुवाकः ॥ ९ ॥ 
EE गगपाा 


ोरन्नान्ताद गुणतवेतोपास कस्या- 


दशम अनुवाक 


ग़हागत अतिथिको आश्रय और अन देनेका विधान एवं 
उससे प्राप्त होनेवाला फल; तथा प्रकारान्तरसे 
बह्मकी उपासनाका वर्णन 


न कंचन बसतो प्रत्याचक्षीत | तद्व्रतम्‌। तस्मायया 
कया च विधया बद्दन्नं प्राप्नुयात्‌ । आराध्यस्मा अन्न- 
मित्याचक्षते । एतद्ठ मुखतो;न्नशराडम्‌ । मखतो;स्मा 
अन्नशराध्यते । एतद्वै मध्यता;न्नधराद्धम्‌ । मध्यतो 
ऽस्मा अन्नईराध्यते । एतद्वा अन्ततोऽन्नश्राद्धम्‌ । 
अन्ततोऽस्मा अन्न<राध्यते ॥ १ ॥ 

य॒ एवं वेद । क्षेम इति वाचि । योगक्षेम इति 
प्राणापानयोः । करेति हस्तयोः। गतिरिति पादयोः । 
विम॒क्तिरेति पायो । इति मानुषीः समाज्ञाः। अथ दैवीः । 
तृप्तिरिति वृष्टौ । बलमिति विद्यति ॥ २ ॥ 

रा इति पशुषु। ज्योतिरिति नक्षत्रेषु । प्रजातिरमृत- 
मानन्द्‌ इत्युपस्थे । सवमित्याकाशे । तत्प्रतिष्ेत्युपासीत । 
प्रतिष्ठावान्‌ भवति । तन्मह इत्युपासीत महान्‌ 


भवति । तन्मन इत्युपासीत । मानवान्‌ भवति ॥ ३ ॥ 


तन्नम इत्युपासीत । नम्यन्तेऽस्मै कामाः | 
तदृबरहमत्युपासीत । ब्रह्मवान्‌ भवति. । तदूबह्मणः परिमर 


अचु १० ] शाडरभाष्याथे २३१ 
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इत्युपासीत । पर्येणं भ्रियन्ते द्विषन्तः सपल्लाः । परि 
येऽप्रिया भ्रातृव्याः । स यश्चायं पुरुषे यश्चासावादित्ये 
स एकः ॥ ४ ॥ 


अपने यहाँ रद्दनेके लिये आये हुए किसीका मी परित्याग न करे । 
यह ब्रत है । अतः किसी-न-किसी प्रकारसे बहुत-सा अन्न प्राप्त करे; 
क्योकि वह ( अन्नोपासक ) उस ( गृद्दागत अतिथि ) से भने अन्न 
तैयार किया है? ऐसा कहता है । जो पुरुष मुखतः ( प्रथम अबस्थामें 
अथवा सुख्यवृत्तिसे यानी सत्कारपूर्वक ) सिद्ध किया हुआ अन्न देता है 
उसे मुख्यबृत्तिसे ही अन्नकी प्राप्ति होती है । जो मध्यतः ( मध्यम आयुर्मे 
अथवा मध्यम वृत्तिसे ) सिद्ध किया हुआ अन्न देता है उसे मध्यम वृत्तिसे 
दी अन्नकी प्राति होती है। तथा जो अन्ततः ( अन्तिम अवस्थामें अथवा 
निकृष्ट बृत्तिसे ) सिद्ध किया हुआ अन्न देता है उसे निकृष्ट वृत्तिसे ही 
अन्न प्राप्त होता है ॥ १ ॥ जो इस प्रकार जानता है [ उसे पूर्वोक्त फल 
प्राप्त होता है । अब आगे प्रकारान्तरसे ब्रह्मकी उपासनाका बर्णन किया 
जाता है-....] ब्रह्म वाणीमें क्षेम ( प्राप्त वस्तुके परिरक्षण ) रूपसे [ स्थित 
है---इस प्रकार उपासनीय है ], योगक्षेमरूपसे प्राण और अपानमें, 
कमरूपसे हार्थोमे, गतिरूपसे चरणोंमें और त्यागरूपसे पायुमें [ उपासनीय 
है ], यह मनुष्यसम्बन्धिनी उपासना है। अब देवताओंसे सम्बन्धित 
उपासना कही जाती है--तृत्तिरूपसे वृश्टिमे, बढरूपसे विद्युतमें ॥ २ ॥ 
यशरूपसे पशुओंमें, ज्योतिरूपसे नक्षत्रोमें, पुत्रादि प्रजा, अमृतत्व और 
आनन्दरूपसे उपस्थमे तथा सत्ररूपसे आकाशमें [ ब्रह्मकी उपासना करे ] । 
वह ब्रह्म सबका प्रतिष्ठा ( आधार ) है-इस मावसे उसकी उपासना 
करे । इससे उपासक प्रतिष्ठावान्‌ होता है । वह महः [ नामक व्याहृति 
अथवा तेज ] है---इस भावसे उसकी उपासना करे | इससे उपासक महान्‌ 
होता है । वद्द मन हे---इस प्रकार उपासना करे । इससे उपासक 
मानवान्‌ ( मनन करनेमें समर्थ ) होता है ॥ ३ ॥ वह नमः है--इस 
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भाषसे उसकी उपासना करे । इसमे सम्पूर्ण काम्य पदार्थ उसके प्रति 
बिनम्र हो जाते हैं । वह ब्रह्म है--इस प्रकार उसकी उपासना करे । 
इससे वह श्रह्मनिष्ठ होता है । वह ब्रह्मका परिमर ( आकाश ) है--इस 
प्रकार उसकी उपासना करे । इससे उससे द्वेष करनेवाले उसके प्रति- 
पक्षी मर जाते हैं, तथा जो अग्रिय भ्रातृव्य ( भाईके पुत्र ) होते हैं 
वे भी मर जाते हैं । वह, जो कि इस पुरुषमें है ओर वह जो इस 


आदित्यमें है, एक है ॥ ४ ॥ 

तथा पृथिव्याकाशोपासकस्य 
आतिथ्योपदेशः बसतो बसतिनि- 
मित्त कंचन कंचि- 
दपि न प्रत्याचक्षीत वसत्यर्थ- 
मागतं न निवारयेदित्यर्थः । 
वासे च दत्तेऽत्रश्यं ह्यश्ञनं दात- 
व्यम्‌ । तसाद्यया कया च 
विधया येन केन च प्रहारेण 
बह्वन्नं प्राप्नुयाद्ह्वन्नसंग्रहं 
कुर्या दित्यर्थः । 

यसादन्नतन्तो विड्ांसोऽभ्या- 
गतायान्नार्थिनेऽराधि संसिद्व- 
मसा अन्नमित्यावक्चते न 
नाम्तीति प्रत्याख्य।नं कुवरित । 
तसच हेतोबद्दन्नं प्रप्मुपादिति 
पूषेण संबन्धः । अपि चान्नदा- 


तथा पृथिवी और आकाशकी 
[ अन्न एवं अन्नादरूपसे ] उपासना 
करमेवालेके यहाँ रहनेके लिये कोई 
भी आवे उसे उसका परित्याग नहीं 
करना चाहिये अर्थात्‌ अपने यहाँ 
निवास करनेके लिये आये हुए 
किसी भी व्यक्तिका वह निवारण 
न करे | जब किसीको रहनेका 
स्थान दिया जाय तो उसे भोजन भी 
अग्र्य देना च हिये । अतः जिस- 
क्रिस भी विधिसे यानी किसी-न- 
किसी प्रक्र बहुत-सा अन्न प्राप्त 
करे; अर्थात्‌ खूब अन्न-संग्रह करे । 

क्योंकि अन्नवान्‌ उपासकगण 
अपने यहाँ आये इए अन्नार्थीसे 
“अन्न तैयार है? ऐसा कहते हैं-- 
“अन्न नहीं है? ऐसा कहकर उसका 
परित्याग नहीं करते । इसलिये मी 
बहुत-सा अन्न उपार्जत करे-इस 
प्रकार इसका पूर्ववाक्यसे सम्बन्ध 
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नस्य माहात्म्यशुच्यते । यथा | है | अत्र अन्नदानका माहात्म्य कहा 


यत्काल श्रयच्छत्यन्त तथा 


तत्कालमेव प्रत्युपनमते । कथ- 
मिति तदेतदाइ-- 
एतद्वा अन्नं दुखतो मुख्ये 


वत्तिमेदेनान्न- प्रथमे वयसि मु- 


दानस्य फल्भदः ख्यया वा वृत्या 


पूजापुरःसरमभ्यागतायान्नाथिने 
राद्धं संसिद्धं प्रयच्छतीति वाक्य- 
शेषः । तस्य कि फलं स्यादि- 
त्युच्यते--मुखतः पूर्व वयसि 
मुख्यया वा इच्याखा अन्नादा- 
यान्नं राध्यते यथादत्तप्लुपतिष्ठत 
इत्यर्थः । एवं मध्यतो मध्यमे 
वयसि मध्यमेन चोपचारेण । 
तथाऽन्ततोऽन्ते वयसि जघन्येन 
चोपचारेण . परिभवेन तथवास्मे 
राध्यते संसिध्यत्यन्नम्‌ ॥ १ ॥ 

य एवं वेइ य एवमन्नस्य 
यथोक्तं माहात्म्यं वेर तद्दानस्य 


च फलम्‌, तस्य यथाक्तं फल- 
घुपनमते । 


जाता है--जो पुरुष जिस प्रकार 
और जिस समय अन्न दान करता 
है उसे उसी प्रकार और उसी समय 
उसकी प्राप्ति होती है । ऐसा किस 
प्रकार होता है £ सो बतळते हैं-- 

जो पुरुष मुखतः-मुए्य-प्रथम 
अवस्थामें अथवा मुख्य वृत्तिसे यानी 
सत्कारपूर्वक राद्ध अर्थात्‌ सिद्ध 
( पक्क ) अन्नको अपने यहाँ आये 
हुए अन्नार्थी अतिथिको देता है- 
यहाँ प्रयच्डति ( देता है) यह 
क्रियापद वाक्यदोष ( अनुक्त अंश ) 
है--उसे क्या फल मिलता है, सो 
बतलाया जाता है-इस अन्नदाताको 
मुखत:-प्रथम॒ अत्रश्थामें अत्रा 
मुख्य बृत्तिसे अन्न प्राप्त होता है; 
अर्थात्‌ जिस प्रकार दिया जाता है 
उसी प्रकार प्राप्त होता है । इसी 
प्रकार मध्यतः मध्यम आयुमें अथवा 
मध्यम बृत्तिसे तथा अन्ततः --अन्तिम 
आयुमें अथवा निकृष्ट बृत्तिसे यानी 
तिरस्कारपूर्वक देनेले इसे उसी 
प्रकार अन्नकी प्राप्ति होती है ॥ १ ॥ 

जो इस प्रकार जानता है-जो 
इस प्रकार अन्नका पूर्गेक्त माहात्म्य 
और उसके दानका फळ जानता है 
उसे पूर्वोक्त फळकी प्रापि होती है । 
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इदानीं ब्रह्मम उपासनप्रकार 
तक्षोपातन- उच्यते-क्षेम इति 
प्रकारान्तराणि वाचि । क्षेमो ना- 
“माठुषी समाज” सोपात्तपरिरक्षणम 
ब्रह्म वाचि क्षेमरूपेण प्रतिष्ठित- 
मित्युपास्यम्‌ । योगक्षेम इति, 
योगो5नुपात्तयोपादानम, तो 
हि योगक्षेमो प्राणापानयोः सतो- 
भवतो यद्यपि तथापि न प्राणा- 
पाननिमित्तावेत किं तहि ब्रह्म- 
निमित्तो; तसाहझ योगक्षेमा- 
त्मना प्राणापानयोः प्रतिष्ठित- 
मित्युपास्यम्र्‌ । 
एवयुत्तरेष्वन्येषु तेन तेना- 


त्मना ब्रहमेचोपास्यम्‌ । कर्मणो 


ब्रह्मनिवत्यंत्वा दवस्तयोः 


ग | 
त्मना ब्रह्म प्रतिष्टितमित्युपा- | 


स्यम्‌ । गतिरिति 


विमुक्तिरिते पायौ । इत्येता 


अब ब्रह्मको उपासनाका [ एक 
और ] प्रकार बतलाया जाता है- 
क्षेम है? इस प्रकार बाणीमें । प्राप्त 
पदार्थकी रक्षा करनेका नाम 'क्षेम? 
है | वाणीमें ब्रह्म क्षेमरूपसे स्थित 
है-इस प्रकार उसकी उपासना 
करनी चाहिये । “योगक्षेम अप्राप्त 
वस्तुका प्राप्त करना “योग? कहलाता 
है । वे योग और क्षेम यद्यपि 
बलवान्‌ प्राण और अपानके रहते 
हुए ही होते हैं, तो भी उनका 
कारण प्राण एवं अपान ही नहीं 
है । तो उनका कारण क्या है ! 
वे ब्रह्मके कारण ही होते हैं । अतः 
योगक्षेमरूपसे ब्रह्म प्राण और अपान- 
में स्थित है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करनी चाहिये । 

इसी प्रकार आगेके अन्य पर्यायों- 
मं भी उन-उनके रूपसे ब्रह्मकी हवी 
उपासना करनी चाहिये । कर्म 


कर्मा- | ब्रह्मकी ही प्रेरणासे निष्पन्न होता है; 
अतः हार्थोमें ब्रह्म कर्मरूपसे स्थित 
| है-इस प्रकार उसकी उपासना 
पादयोः । ¦ करनी चाहिये । चरणोंमें गतिरूपसे 
ओर पायुमें विसर्जनरूपसे [ प्रतिष्ठित 
समझकर उसकी उपासना करे ] । 


मातुषीमचुष्येषु मवा मानुष्यः इस प्रकार यद्द मालुषी-मनुष्योंमें 
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ज्ञानानि विज्ञानान्युपासनानी- 
त्यथः | 


अथानन्तरं देवी दैव्यो देवेषु 


भवाः समाज्ञा उ- 


(दैबी समाज्ञा? 
च्यन्ते । तृप्तिरिति 
वृष्टी । बृष्टेरन्नादिद्वारेण तृप्ति- 
हेतुत्वादब्रह्मेव तृप्त्यात्मना वृष्टौ 
व्यवस्थितमिर्युपास्यम्‌ । तथान्येषु 
तेन तेनात्मना अझ्लेवोपास्यम्‌ । 
तथा बलरूपेण विद्युति ॥ २॥ 
यशोरूपेण पशुषु । ज्योतीरूपेण 
नक्षत्रेषु । प्रजातिरमृतममृतत्व- 
प्राप्तिः पुत्रेण ऋणविमोक्षद्वारेणा- 
नन्द; सुखमित्येतत्सवमुपस्थनि- 
मित्तं ब्रह्मेवानेनात्मनोपस्थे प्रति- 
षठितमित्युपास्यम्‌ । 
सवं ह्याकाशे प्रतिष्ठितमतो 


यत्सवमाकाशे तहे वेत्युपास्यम्‌ । 


ये आध्यात्मिक समाज्ञा-ज्ञान-विज्ञान 
यानी उपासनाएँ हैँ । 


अब इसके पश्चात्‌ दैवी-देव- 
सम्बन्धिनी अर्थात्‌ देवताओंमें होने- 
वाळी समाज्ञा कही जाती हैं । तृप्ति 
इस भावसे बृष्टिमें [ ब्रह्मकी उपासना 
करे ] । अन्नादिके द्वारा बृष्टि तृप्ति- 
का कारण है । अतः तृपिरूपसे 
ब्रह्म ही वृष्टिमे स्थित है-इस प्रकार 
उसकी उपासना करनी चाहिये । 
इसी प्रकार अन्य पर्यायोमें भी उन- 
उनके रूपसे ब्रह्मकी ही उपासना 
करनी चाहिये | अर्थात्‌ बळरूपसे 
विद्युतूमें ॥ २ ॥ यशरूपसे पशुरmआमें, 
उयोतिरूपसे नक्षत्रांमें, प्रजाति 
( पुत्रादि प्रजा ) अमृत-अर्थात्‌ पुत्र- 
द्वारा पितऋणसे मुक्त होनेके द्वारा 
अमृतत्वकी प्राप्ति और आनन्द--छुख 
ये सत्र उपस्थके निपित्तसे ही 
होनेताले हैं; अत: इनके खूपसे 
ब्रह्म ही उपस्थमें स्थित है-इस प्रकार 
उसकी उपासना करनी चाहिये | 

सब कुछ आकाइमें ही स्थित 
है | अतः आकाइमें जो कुछ है 
वह सब ब्रह्म ही है-इस प्रकार 
उसकी उपासना करनी चाहिये । 


तञ्चाकाशं ब्रह्मेव । तस्मात्तत्‌ | तथा वद आकाश भी ब्रह्म ही है । 


२३६ 
as On cae ne 


सर्वेस्य प्रतिष्ठेत्युपासी त। प्रतिष्ठा- | 


शुणोपासनात्प्रतिष्ठाबान्मवति । 
एवं पूर्रेष्वपि यद्यत्तदधीनं फलं 
तहत तदुपास नात्तद्वान्भवती ति 
द्रष्टव्यम्‌ । श्रुत्यन्तराच--“तं 


यथा यथोपासते तदेव भवति’ 


हति । 

तन्मह इत्युपासीत । महो 
हच्तगुणवत्तदुपासीत । महान्‌ 
भवति । तन्मन इत्युपासीत । 
मननं मनः । मानवान्भत्रति 
मननसमर्थो भवति ।। ३ ॥ तन्नम 
इत्युपासीत । नमनं नमा नमन- 
गुणवत्तदूपासीत । नम्यन्ते प्रह्वी - 
उपासित्रे कामाः 
काम्यन्त इति भोग्या विषया 
त्यर्थः । 


भत्रन्त्यसा 
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Ce, ०६२2७ 
अतः वह सबकी प्रतिष्ठा ( आश्रय ) 

-इस प्रकार उसकी उपासना करे | 
प्रतिष्ठा गुणत्रान्‌ ब्रह्मकी उपासना 
करनेसे उपासक प्रतिष्ठावान्‌ होता 
है। ऐसा ही पूरै सब पर्यार्यामे 
समझना चाहिये । जो-जो उसके 
अधीन फल है वह ब्रह्म ही है | 
उसकी उपासनासे पुरुष उसी फलसे 
युक्त होता है-ऐसा जानना चाहिये | 
यही बात “जिस-जिस प्रकार उसकी 
उपासना करता है वह ( उपासक ) 
वही हो जाता है? इस एक दूसरी 
श्रुतिसे प्रमाणित होती है । 


वह महः है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करे । महः अर्थात्‌ महत्त्व 
गुणबाला है-ऐपे भावसे उसकी 
उपासना करे । इससे उपासक 
महान्‌ हो जाता है | वह मन है-- 
इस प्रकार उप्तकी उपासना करे । 
मननका नाम मन है । इससे वह 
मानबान्‌-मननमें समर्थ हो जाता है 
॥ ३॥ वह नमः है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करे | नमनका नाम “नमः? 
है अर्थात्‌ उसे नमन-गुणवान्‌ समझ- 
कर उपासना करे । इससे उस 
उपासकके प्रति सम्पूर्ण काम-जिनकी 
कामना की जाय वे भोग्य विषय 
नत अर्थात्‌ विनम्र द्वो जते हैँ | 


अनु० १० | 


शाडरभाष्यार्श 


२३७ 


तहहेत्युपासौत । ब्रह्म परि- 
बृढतममित्युपासीत । ब्रहमतरांस्तद्‌ 
गुणो भत्रति। तद्रह्मणः परिमर 
इत्युपासीत । ब्रह्मणः परिमरः 
परिग्रियन्तेऽस्मिन्पश्च देवता 
बिधुदूवृष्टिश्चन्द्रमा आदि- 
त्यो5ग्रिरित्येताः । अतो वायुः 


परिमरः श्रुत्यन्तरप्रसिद्वेः । स 
एष एवायं वायुराकाशेनानन्य 
इत्याकाशो ब्रह्मणः परिमरः । 
तमाकाशं वाय्वात्मानं ब्रह्मणः 
परिमर इत्युपासीत । 


एनमेवं दिदं प्रतिस्पधिनो 
द्विषन््ोऽद्विषन्तोऽपि सपला यतो 
भवन्त्यतो विशेष्यन्ते िषन्तः 
सपला इति, एनं दिषन्तः 
सपत्नास्ते परिग्रियन्ते ग्राणञ्ज- 
हति । ङिंच ये चाग्रिया अस्य 
श्रातृव्या अद्विषन्तोऽपि ते च 
परिग्रियन्ते। 


वह ब्रह्म है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करे | ब्रह्म यानी सबसे 
बढ़ा हुआ है-इस प्रकार उपासना 
करे । इससे वह ब्रह्मान-अह्मके-से 
गुणत्राला हो जाता है। वह ब्रह्मका 
परिमर है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करे । ब्रह्मफ्रा परिमर-- 
जिसमें विद्युत्‌, बृष्टि, चन्द्रमा, आदित्य 
और अग्नि-ये पाँच देवता मृत्युको 
प्राप्त होते हैँ उसे परिमर कहते हैं; 
अतः वायु ही परिमर है, जैसे कि 
[ “बायुत्राव संवर्ग:!? इस ] एक 
अन्य श्रुतिसे सिद्ध होता है | वही 
यह वायु आकाशसे अमिन्न है,इसलिये 
आकाश ही अह्मका परिमर हवै । अतः 
वायुरूप आकाशको 'यह नब्रह्मका 
परिमर है? इस भावसे उपासना करे। 


इस प्रकार जाननेवाले इस 
उपासकके देष करनेवाले प्रतिपक्षी- 
क्योकि प्रतिपक्षी द्वेष न करनेवाले 
भी होते हैं इसलिये यहाँ “हष 
करनेवःले? यह विशेषण दिया गया 
है-मर जाते हैं अर्थात्‌ प्राण त्याग 
देते हैं। तथा इसके जो अग्रिय 
श्रातृत्य होते हैं वे, दोष करनेवाले 
न होनेपर भी, मर जाते हैं ।. 
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“आणो वा अन्नं शरीरमन्ना- ¦ 


आत्मनोऽसंसा- दस्‌? इत्यारस्याका- 
रित्वस्थापनम्‌ शान्तस्य कार्यस्ये- 
वान्नान्ादत्वसुक्तस्‌ । 

उक्त नाम कि तेन ? 


तेनैतस्सिद्धं भवति--काये- 
विषय एव मोज्यमोक्तृत्वकृतः 
संसारो न त्वात्मनीति। आत्मनि 
तु ्रान्त्योप चर्यते । 

नन्वात्मापि परमात्मनः कायं 


ततो युक्तस्तस्य संसार इति । 

न, असंसारिण एव प्रवेश- 
श्रुतेः | “तत्यृष्ठा तदेवाचुप्रावि- 
शत्‌” ( ते० उ० २।६। १ ) 
इत्यकाशादिकारणस्य ह्यसंसा- 
रिण एव परमात्मनः कार्येष्वनु- 
प्रवेश; श्रूयते । तस्सात्कार्यानु- 
प्रविष्टो जीव आत्मा पर एव 
असंसारी । सृष्ट्रानुप्राविशदिति 
समानकदकत्वोपपत्तेध । सग- 


'ग्राण ही अन्न है और शरीर 
अन्नाद है! यहाँसे लेकर आकाशपर्यन्ट 
कार्यवर्गका दी अन्न और अन्नादत्व 
प्रतिपादन किया गया है | 


पूर्व०-कहा गया दै--सो इससे 
क्या हुआ ? 

विद्वान्ती-इससे यह सिद्ध 
होता है कि भोज्य और भोक्ताके 
कारण होनेवाला संसार कार्यवर्गसे 
ही सम्बन्धित है, वह आत्ममें नहीँ 
है; आस्मामें तो त्रान्तिवदा उसका 
उपचार किया जाता ह्वै । 


पूर्व०-परन्तु आत्मा भी तो 
परमात्माका कार्य है । इसलिये उसे 
संसार की प्राप्ति होना उचित ही है । 

विदान्ती-नहीं, क्योंकि प्रवेरा- 
श्रुति असंसारीका ही प्रवेश प्रति- 
पादन करती है । “उसे रचकर वद्द 
पीछेसे उसीमें प्रविष्ट हो गया’? इस 
श्रुतिद्वारा आकारादिके कारणरूप 
असंसारी परमात्माका ही कार्यॉमे 
अनुप्रवेश सुना गया है । अतः 
कार्यमें अनुप्रविष्ट जीवात्मा असंसारी 
परमात्मा दी है । “रचकर पीछेसे 
प्रविष्ट हो गया? इस वाक्यसे एक 
दी कर्ता दोना सिद्ध वोता हवै । यदि 
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प्रवेशक्रिययोश्चैकञ्चेत्कती ततः 


क्त्वाप्रत्ययो युक्तः । 
प्रविष्टस्य तु भावान्तरापत्ति- 
रिति चेद्‌ ! 
न; प्रवेशस्यान्यार्थत्वेन 


प्रत्याख्यातत्वात्‌। “अनेन जीवे- 
नात्मना” ( छा० उ०६।३। 


२ ) इति विशेषश्रुतेधेमान्तरेणा- 
बुप्रवेश इति चेत्‌ १; तच्चमसि’’ 
इति पुनस्तद्धावोक्तः । भावा- 
न्तरापन्नस्यैव तदपोहार्था संप- 
दिति चेत्‌ ? न “तत्सत्यं स 
आत्मा तस्बमसि” ( छा 3० 
६ । ८-१६ ) इति सामानाधि- 


करण्यात । 


ट जीवस्य संसारित्वमिति 
चेत्‌ ! 


सृष्टि ओर प्रवेशक्रियाका एक ही 
कर्ता होगा तभी “क्त्वा? प्रत्यय होना 
युक्त होगा । 

पूर्व०-प्रवेश कर लेनेपर उसे 
दूसरे भावकी प्राप्ति हो जाती है-- 
ऐसा माने तो £ 

तिडान्ती--नहीं, क्योंकि प्रवेश- 
का प्रयोजन दूसरा ही है-एऐसा 
कहकर हम इसका पहले ही 
निराकरण कर चुके हैं |# यदि 
कहो कि “अनेन जीवेन आत्मना? 
इत्यादि विशेष श्रुति होनेके कारण 
उसका धर्मान्तरख्पसे ही प्रवेश 
होता है-तो ऐसा कहना ठीक नहीँ; 
क्योंकि “वह तू है” इस श्रृतिद्वारा 
पुनः उत्तकी तपदरूताका वर्णन किया 
गया है । और यदि कद्दो कि भावान्तर- 
को प्राप्त इए ब्रह्मके उत भावका 
निषेध करनेके लिये ही बह केवळ 
दृष्टिमात्र कही गयी है तो ऐसी बात 
भी नहीं है; क्योंकि “वह सत्य है, 
बह आत्मा है, वह तू है” इत्यादि 
श्रुतिसे उसका परमात्माके साथ 
सामानाविकरण्य सिद्ध द्दोता है। 


पूव ०-जीवका संसारिव तो 
स्पष्ट देखा है । 


ER] 


# देखिये ब्रह्मानन्दवस्ळी अनुवाक ६ का भाष्य | 
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न उपलब्घुरनुपलम्पत्वात्‌ । 


संसारधर्मतिशिष्ट आत्मोप- 
लभ्यत इति चेत्‌ । 
न, धर्माणां धर्मिणोऽव्यति- 


रेकारकर्मत्वानुपपत्ते उष्णप्र- 


काञ्चयो दाह्यप्रकाइयत्वानुपपत्ति- 


~ 


बत्‌ । त्रासादिदश्चनाद्दुःखित्वा- 
द्यनुमीयत इति चेत्‌ ? न; त्रासा- 
देदुं:खस्थ चोपलम्यमानत्वान्नो- 
पलब्धृधमेत्वम्‌ । 
कापिरकाणादादितकशाख- 
विरोध इति चेत्‌ ? 
न, तेषां मूलाभावे वेद- 


विरोधे च श्रान्तत्वोपपत्तेः ! 
श्रुत्युपपत्तिभ्यां च सिद्धमात्म- 


नोऽसंसारित्वमेकत्वाच्च | 
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: सिद्धान्ती-नहीँ, क्योंकि जो 
| ( जीव ) सत्रका दशा है वह देखा 
| नहीं जा सकता । 

। पूर्व ०-सांसःरिक घर्मोसे युक्त 
। आत्मा तो उपलब्ध होता ही है ! 
| सिदान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
। क्योकि धर्म अपने धर्मीसे अभिन्न 
| होते हैं अतः वे उसके कर्म नहीं 
' हो सकते, जिस प्रकार कि [ सूर्यके 
| धर्म ] उष्ण और प्रकाशका दाह्यत्व 
। ओर प्रकाश्यल्ल सम्भव नहीं है । 
: यदि कहो कि भय आदि देखनेसे 
आत्माके दुःखित्व आदिका अनुमान 
। होता ही है तो ऐसा कहना भी 
| ठीक नहीं, क्योंकि भय आदि दुःख 
| उपलब्ध होनेवाळे होनेके कारण 
। उपलब्ध करनेवाले [ आत्मा ] कै 


1 


। घर्म नहीं हो सकते । 


| 


प्र 


[| 


| पूर्व०-परन्तु ऐसा माननेसे तो 
| कपिल और कणाद आदिके तक- 
। शाख्रसे विरोध आता है । 

| सिद्धान्ती-ऐसा कहना ठीक 
नहीं; क्योंकि उनका कोई आधार 
न होनेसे और वेदसे विरोध होनेसे 
श्रान्तिमय होना उचित ही है। श्रुति 
और युक्तिसे आस्माका असंसारित्ब 
सिद्ध होता है तथा एक होनेके 
कारण मी ऐसा ही जान पड़ता है । 
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कथ मेकत्वमित्युच्यते-स यश्चायं | उसका एकत्व कैसे है! सो सबका 


यश्चासाबादि , | सब पूर्ववत्‌ “वह जो कि इस 
हक जा हि हे पुरुषमें है और जो यह आदित्यमें 
एक इत्येवमादि पूववत्‌ है एक है इस वाक्यद्वारा 


सवम्‌ ॥ ४ ॥ बतलाया गया है ॥ ४ ॥ 
DE 
आदित्य ओर देहोपाधिक चेतनकी एकता जाननेवाले 
उपासको मिलनेवाला फल 

स य एवंवित्‌। अस्माह्वाकाख्रेत्य । एतमन्नमय- 
मात्मानमुपसंक्रम्य । एतं प्राणमयमात्मानमुपसंक्रम्य । 
एतं मनोमयमात्मानमुपसंक्रम्य । एतं विज्ञानमयमात्मान- 
मुपसंक्रम्य । एतमानन्दमयमात्मानसुपसंक्रम्य । इमाँ- 
छोकान्कामान्नी कामरूप्यनुसंचरन्‌ । एतत्साम गायन्नास्ते 


हा में वुडारेवुहारे वु॥ ५ ॥ 

वह जो इस प्रकार जाननेवाळा है इस लोक ( दृष्ट और अदष्ट 
विषय-समूह ) से निवृत्त होकर इस अन्नमय आत्माके प्रति संक्रमण कर, 
इस प्राणमय आत्माके प्रति संक्रमण कर, इस मनोमय आत्माके प्रति 
संक्रमण कर, इस विज्ञानमय आत्माके प्रति संक्रमण कर तथा इस 
आनन्दमय आत्माके प्रति संक्रमण कर इन लोकोंमें कामान्नी ( इच्छा- 
नुसार भोग भोगता हुआ) ओर कामरूपी होकर ( इच्छानुसार रूप 
धारण कर ) विचरता हुआ यह सामगान करता है--हा ३ घु 
हा२वुहा३वु॥५%॥ 
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अन्नमयादिक्रमेणानन्दमयमा- | 


त्मानञ्ुपसंक्रम्येतत्साम गाय- 


न्नास्ते । 

सत्य ज्ञानमित्यस्या ऋचोऽर्था 
व्याख्यातो विस्त- 
सर्वान्कामानिति रेण तद्विवरणभूत- 
यानन्द्बरलया । 
“सो$इनुते सवोन्कामान्सह 


ब्रह्मणा विपश्चिता” ( ते० उ० 


सोऽश्नुते 


मीमांस्यते 


२।१।१ ) इति तस्य फलवचन- 
स्यार्थविस्तारो नोक्तः । के ते 
किंविषया वा सर्वे कामाः कथं 
वा ब्रह्मणा सह समइनुत इत्येत- 
इक्तव्यमिती दमिदानीमारभ्यते- 

तत्र पितापुत्रास्यायिकायां 


पूवे विद्याहेषभूतायां तपो ब्रह्म- 


विद्यासाधनयुक्तम्‌ । प्राणादेरा- 
काशान्तस्य च कार्यस्यान्नान्ना- 
दत्वेन विनियोगओक्तः, ब्रह्म- 


विषयोपासनानि च । ये च सर्वे 


अन्नमय आदिके क्रमसे आनन्द- 
मय आत्माके प्रति संक्रमण कर वह 
यह सामगान करता रहता है । 


“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मश इस 
ऋचाके अर्थकी, इसकी विवरणभूता 
ब्रह्मानन्दवल्लीके द्वारा विस्तारपूवेक 
व्याख्या कर दी गयी थी । किन्तु 
उसके फलका निरूपण करनेवाले 
“वह सर्वज्ञ ब्रह्मवरूपसे एक साथ 
सम्पूर्ण भोगोंको प्राप्त कर लेता है?” 
इस वचनके अर्थका विस्तारपूर्वक 
वर्णन नहीं किया गया था। वे 
भोग क्या हैं ! उनका किन 
विषयोंसे सम्बन्ध है ! और किस 
प्रकार वह उन्हें ब्रह्महूपसे एक 
साथ ही प्राप्त कर लेता है ?-यह 
सब बतलाना है, अतः अब इसीका 
विचार आरम्म किया जाता है--- 

तहाँ पूर्वोक्त विद्याकी शेषभूत 
पितापुत्रसम्बन्धिनी आख्यायिकामें 
तप ब्रह्मविद्याकी ग्राप्तिका साधन 
बतलाया गया है; तथा आकाशपर्यन्त 
प्राणादि कार्यवगका अन्न और 
अन्नादरूपसे विनियोग एवं ब्रह्म- 
सम्बन्धिनी उपासनाओंका प्रतिपादन 
किया गया है । इसी प्रकार 
आकाशादि कार्यमेदसे सम्बन्धित 
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कामाः प्रतिनियतानेकसाधन- 


साध्या आकाशादिकार्यमेद- 
विषया एते दिताः | एकत्वे 
पुनः कामकामित्वाच्ुपपत्तिः । 
मेदजातस्य सवेस्थात्मभूतत्बात । 
तत्र कथं युगपदून्रह्मस्वरूपेण 
सर्वोन्कामानेवंवित्समइ्नुत इत्यु- 
च्यते सर्वात्मत्बोपपत्तेः | 
कथं सवात्मत्वोषष त्तिरित्माह- 
पुरुषादित्यस्थात्मकत्वविज्ञाने ना- 
पोह्योत्कबापकर्षाव न्नमयाद्यात्मनो- 
ऽविद्याकल्पितान्क्रमेण संक्रम्या- 


नन्दमयान्तान्सत्यं ज्ञानमनन्तं 


ब्रह्माद्यादिधमक खामाविक- | वाले खाभाविक 


एवं प्रत्येकके लिये नियत अनेक 
साधनोंसे सिद्ध होनेवाळे जो सम्पूर्ण 
भोग हैं वे भी दिखला दिये गये है । 
परन्तु यदि आत्माका एकत्व खीकार 
किया जाय तब तो काम और 
कामित्वका होना ही असम्भव होगा; 
क्योंकि सम्पूर्ण भेदजात आत्मखरूप 
ही है । ऐसी अवस्थामें इस प्रकार 
जाननेवालळा उपासक ब्रह्मरूपसे 
किस प्रकार एक ही साथ सम्पूर्ण 
मोगांको प्राप्त कर लेता है! सो 
बतलाया जाता है-.- उसका सर्वात्म- 
भाव सम्भब होनेके कारण ऐसा हो 
सकता है 1३ 


उसका सर्वात्मत्व किस प्रकार 
सम्भव है £ सो बतलते हैं-पुरुष 
और आदित्यमें स्थित आत्माके 
एकत््ज्ञानसे उनके उत्कर्ष और 
अपकर्षका निराकरण कर आत्माके 
अज्ञानसे कल्पना किये इए भन्नमयसे 
लेकर आनन्दमयपर्यन्त सम्पूर्ण 
कोशोके प्रति संक्रमण कर जो सबका 
फलस्वरूप है उस अइऱ्यादि धर्म- 
आनन्दखरूप 


# तात्पर्य यह है कि जो ब्रह्मकी अमेदोपासना करते-करते उससे 
तादात्म्य अनुभव करने लगता है वह सबका अन्तरात्मा ही दो जाता है; इसलिये 
सबके अन्तरात्मस्वरूपसे वह सम्पूर्ण भोगको भोगता है । 
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मानन्दमजममृतममयमद्वेतं फल- 
भूतमापन्न इमॉल्लोकान्भूरादीन- 
नुसंचरन्निति व्यव हितेन संबन्धः । 


कथमचुसंचरन्‌ ? कामान्नी 


कामतोऽन्नमस्येति कामान्नी । 


तथा कामतो रुपाण्यस्येति 


कामरूपी । अनुसंचरन्सवीत्मने- 
माँर्लोकानात्मत्वेनानुभवन्‌-- 
किम्‌ ? एतत्साम गायन्नास्ते । 
समत्वादूत्रह्मेव साम सर्वा- 
अझविदः साम- नून्यरूपं गायञ्श- 
गानाभिप्रायः ब्दूयन्नात्मेकत्वं प्र- 
ख्यापरयेर्लोकानुग्रहार्थ तद्विज्ञान- 
फलं चातीव कृुताथत्वं गायन्ना- 
स्ते तिष्ठति । कथम्‌ ! हा ३ वु! 
हा ३बु! हा 3वु ! अहो इत्येतसिन्न- 


थेञ्त्यन्तविसयख्यापनार्थम्‌ ॥५॥ 


अजन्मा, अमृत, अमय, अद्वैत एवं 
सत्य, ज्ञान और अनन्त ब्रह्मको 
प्रात हो इन भूः आदि छोकोमे 
सञ्चार करता हुआ-इस प्रकार इन 
व्यवधानयुक्त पदोंसे इस वाक्यका 
सम्बन्ध है-किस प्रकार सञ्चार 
करता हुआ ? कामान्नी-जिसको 
इच्छासे ही अन्न प्राप्त हो जाय उसे 
कामान्नी कहते हैं तथा जिसे इच्छासे 
ही [ इष्ट ] ख्पांकी प्राप्ति हो 
जाय ऐसा कामरूपी होकर सञ्चार 
करता हुआ अर्थात्‌ सर्वात्मभावसे 
इन छोकोंको अपने आत्मारूपसे 
अनुभव करता हुआ-क्या करता है! 
इस सामका गान करता रहता है । 


समरूप होनेके कारण ब्रह्म ही 
साम है| उस सबसे अभिन्नरूप 
सामका गान-उच्चारण करता हुआ 
अर्थात्‌ छोकपर अनुग्रह करनेके लिये 
आत्माकी एकताको प्रकट करता 
हुआ और उसकी उपासनाके फल 
अत्यन्त कृतार्थत्वका गान करता 
हुआ स्थित रहता है | किस प्रकार 
गान करता है-हा ३ वु 1 हवा 
३वु ! हा ३ वु! ये तीन शब्द 
“अहो | इस अर्थमें अत्यन्त विस्मय 
प्रकट करनेके लिये हैं ॥ ५॥ 


अनु० १० ] शाङ्रभाष्यार्थ २४५ 
पव कवा: SSE C+ MG: = + केटि का ~ MD +/+ = MN. .+ SM < < 


ब्रह्मवेत्ताद्वारा गाया जानेवाला साम 
कः पुनरसो विसयः १| किन्तु वह विस्मय क्या है ? सो 
इत्युच्यते-- | बतलाया जाता हे-- 
अहमन्नमहमन्नमहमन्नम्‌। अहमन्नादो ३ ऽहमन्नादो ३ 
ऽहमन्नादः । अहशछोककृदहशछोककृदहश्श्छोककृत्‌ । 
अहमस्मि प्रथमजा ऋता स्य । पूर्व देवेभ्योऽमृतस्य ना रे 
भायि। यो मा ददाति स इदेव मा ३ वाः । अहमन्नमन्नम- 
दन्तमा २ झि । अहं विइवं सुवनमभ्यभवारे म्‌ | सुवन ज्योतीः 
य एवं वेद्‌ । इत्युपनिषत्‌॥ ६ ॥ 
मैं अन्न ( भोग्य ) हूँ, में अन्न हूँ, मैं अन्न हूँ; मैं ही अन्नाद 
( मोक्ता ) हूँ, में ही अन्नाद हुँ, में ही अन्नाद हूँ, मैं ही श्लोककृत्‌ 
( अन्न और अन्नादके संघातका कर्ता ) हूँ, मैं ही श्लोकक्कत हूँ, में ही 
लोककृत्‌ हँ । मैं ही इस सत्यासत्यरूप जगतूके पहले उत्पन्न हुआ 
[ हिरण्यगर्भ ] हुँ । मैं ही देवताओसे पूर्ववर्ती विराट्‌ एवं अमृतत्वका 
केन्द्रखरूप हैँ | जो [ अन्नखरूप ] मुझे [ अन्नार्थियोंको ] देता है वह 
इस प्रकार मेरी रक्षा करता है, किन्तु [ जो मुझ अन्नस्वरूपको दान न 
करता हुआ खर्य मोगता है उस ] अन्न भक्षण करनेवालेको मैं अन्नरूपसे 
भक्षण करता हुँ । मैं इस सम्पूर्ण सुवनका पराभत्र करता हूँ, हमारी 
ज्योति सूयेके समान नित्य प्रकाशस्वरूप है | ऐसी यह उपनिषद्‌ [ ब्रह्म- 
बिद्या ] है । जो इसे इस प्रकार जानता है [ उसे पूर्वोक्त फल प्राप्त 
होता है ] ॥ ६ ॥ 
अद्वैत आत्मा निरञ्जनोऽपि | निर्मल अद्वैत आत्मा होनेपर भी 
सन्नहमेवान्नमन्नादश्च। किं चाह- | में ही अन्न और अन्नाद हूँ तथा मैं 


मेव सलोककृत्‌ । इलोको नामा- | ही श्कोककत्‌ हुँ । 'इोक' अन्न और 
न्नान्मादयोः संघातस्तस्य कता | अन्नादके संघातको कहते हैं उसका 
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चेतनावान्‌ । अन्नस्येव वा परा- 
थस्यान्नादार्थस्य सतोऽनेकात्म- 
कस्य पाराथ्यन हेतुना संघात- 
कृत्‌ । त्रिरुक्तिविसयत्वरूयाप- 


नार्था । 
अहमस्मि भवामि । प्रथमजाः 


प्रथमजः प्रथमोत्पन्न ऋतस्य 
सत्यस्य मूर्तामूत॑स्यास्य जगतः । 
देवेभ्यश्च पूवम्‌ | अमृतस्य नाभि- 
रसृतत्वस्य नाभिमंष्यं मत्संस्थ- 
ममृतत्वं प्राणिनामित्यथः । 

यः कथिन्मा मामन्नमन्ना थिं- 
भ्यो ददाति प्रयच्छत्यन्नात्मना 
ब्रवीति स इदित्थमेवमतिनष्टं 
यथाभूतमावा अवतीत्यर्थः । यः 
पुनरन्यो मामदस्वार्थिभ्यः काले 
राप्नेऽन्नमत्ति तमन्नमदन्तं भक्ष- 
यन्तं पुरुषमहमन्नमेव संप्रत्यद्मि 
भ्यामि । 

अत्राईैवं तहिं बिभेमि सर्वा- 


स्मत्वप्राप्र्मोक्षादस्त संसार एव 


चेतनावान्‌ कतो हुँ । अथवा परार्थ- 
यानी अन्नादके लिये होनेवाले अन्नका 
जो पारार्थ्यछूप हेतुके कारण ही 
अनेकात्मक है, में संघात करनेवाला 
हूँ । मूलमें जो तीन बार कहा गया है 
बह विस्मयत्व प्रकट करनेके लिये है । 


मैं इस ऋत--सत्य यानी मूर्त्ता- 
मूर्तरूप जगतूका 'प्रथमजा?-प्रथम 
उत्पन्न होनेवाला ( हिरण्यगर्भ ) हूँ । 
मैं देवताआंसे पहले होनेवाला और 
अमृतका नाभि यानी अमरत्वका 
मध्य ( केन्द्रस्थान.) हूँ; अर्थात्‌ 
प्राणियांका अमृतत्व मेरेमें स्थित है | 

जो कोई अन्नरूप मुझे अन्नार्थियों- 
को दान करता है अर्थात्‌ अन्नात्म- 
भावसे मेरा वर्णन करता है वह 
इस प्रकार अविनश और यथार्थ 
अन्नस्वरूप मेरी रक्षा करता है। 
किन्तु जो समय उपस्थित होनेपर 
अन्नाथियोंको मेरा दान न कर 
स्वयं ही अन्न भक्षण करता है उस 
अन्न भक्षण करनेवाले पुरुषको मैं 
अन्न ही खा जाता हूँ। 


इसपर कोई वादी कहता है--- 
यदि ऐसी बात है तब तो मैं 
सवोत्मत्वप्राप्तिरूप मोक्षसे डरता हुँ; 
इससे तो मुझे संसारहीकी प्राप्ति 
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यतो मुक्तोउ्प्यहमन्नभूत आद्यः | हो [ यही अच्छा है]; क्योंकि 


स्यामन्नस्य । 

एवं मा भेषीः संव्यवहार- 
विषयत्वात्सवकामाशनस्य । अती- 
त्यायं संव्यवहारविषयमन्नान्ना- 
दादिलक्षणमविद्याकृत॑ विद्यया 
ब्रह्मत्वमापन्नो विद्वांस्तस्य नेव 
द्वितीयं वस्त्वन्तरमस्ति यता 
बिभेत्यतो न भेतव्यं मोक्षात्‌ । 


एवं तर्हिं किमिदमाह-अह- 
मन्नमहमन्नाद्‌ इति? उच्यते-यो 
ऽयमन्नान्नादादिरक्षणः संव्यव- 
हारः कार्यभूतः स॒ संव्यवहार 
मात्रमेव न परमार्थवस्तु । स 
एवं भूतोऽपि ब्रह्मनिमित्तो ब्रह्म- 
व्यतिरेकेणासन्निति कृत्वा ब्रह्म- 
विद्याकार्थस्य ब्रह्मभावस्य स्तुत्य- 
थेघ्ुच्यते । अहमन्नमहमन्नमह- 
मन्नम्‌ । अहमन्नादोऽहमन्नादो- 
ऽहमन्नाद्‌ इत्यादि । अतो मया- 


मुक्त होनेपर मै भी अन्नभूत होकर 
अन्नका भक्ष्य होउँगा । 


सिद्धान्ती--ऐसे मत डरो, क्योंकि 
सब प्रकारके भोर्गोको भोगना यह 
तो व्यावहारिक ही है । विद्वान्‌ तो 
ब्रह्मविद्याके द्वारा इस अविद्याकृत 
अन्न-अन्नादरूप व्यावहारिक विषय- 
का उल्लङ्घन कर ब्रह्मव्वको प्राप्त हो 
जाता है। उसके लिये कोई दूसरी 
वस्तु ही नहीं रहती, जिससे कि 
उसे भय हो । इसलिये तुझे मोक्षसे 
नहीं डरना चाहिये । 


यदि ऐसी बात है तो “मैं अन्न 
हूँ, मैं अन्नाद हुँ? ऐसा क्यों कहा 
है-_ऐसा प्रश्‍न होनेपर कहा जाता 
हे---यह जो अन्न और अन्नादरूप 
कार्यभूत व्यवहार है वह व्यवहार- 
मात्र ही है-परमार्थवस्तु नहीं है । 
वह ऐसा होनेपर भी ब्रह्मका कार्य 
होनेके कारण ब्रह्मसे प्रथक्‌ असत्‌ं 
ही है-इस आशयको लेकर ही 
अक्मविद्याके कार्यभूत ब्रह्ममात्रकी 
स्तुतिके लिये “मैं अन्न हुँ, में अन्न 
हूँ, मैं अन्न हूँ; में अन्नाद हूँ, मैं 
अन्नाद हूँ, मैं अन्नाद हूँ? इत्यादि कहा 
जाता है । इस प्रकार अभिद्याका 
नाश हो जानेके कारण ब्रह्मभूत 
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तेत्तिरीयोपनिषदू 


| वल्ली ३ 


दिदाषगन्धोऽप्यविद्यानिमित्तो- 


ऽविद्योच्छेदाह्टह्मभूतस्य नास्तीति। 

अहं विश्वं समस्तं भुवनं भूतेः 
संभजनीयं ब्रह्मादिभिभेवन्तीति 
चासिन्भूतानी ति चुवनमभ्यभवा- 
ममिभवामि परेणश्वरेण स्वरू- 
पेश । सुवन ज्योतीः सुबरा- 
दित्यो नकार उपमार्थे । आदित्य 
इब सकुद्विमातमखदीयं ज्योती - 
ज्योतिः प्रकाश इत्यथ; । 

इति वढ्लीद्वयविदितोपनिष- 
त्परमात्मज्ञानं तामेतां यथोक्ता- 


मुपनिषदं श्रान्ता दान्त उपरत- 
स्तितिश्चुः समाहिता भूत्वा भूगु- 


विद्वान्‌को अविद्याके कारण होनेवाले . 
भय आदि दोषका गन्ध भी नहीं 
होता । 

मैं अपने श्रेष्ठ ईशवररखूपसे विश्‍व 
यानी सम्पूणे भुवनका पराभव 
( उपसंहार ) करता हूँ । जो 
ब्रह्मादि भूतो ( प्राणियों ) के द्वारा 
संमजनीय ( भोगे जाने योग्य ) है 
अथवा जिसमें भूत ( प्राणी ) होते हैं 
उसका नाम भुवन है । “सुवर्न 
ज्योती:”-“खुबः? आदित्यका नाम 
हें और “न” उपमाके लिये है; अर्थात्‌ 
हमारी ज्योति--इमारा प्रकाश 
आदित्यके समान प्रकाशमान है । 

इस प्रकार इन दो वल्लियॉमें कहदी 
हुई उपनिषत्‌ परमात्माका ज्ञान है । 
इस उपयुक्त उपनिषतूको जो गृगु- 
के समान शान्त, दान्त, उपरत, 
तितिक्षु और समाहित होकर महान्‌ 


चत्तपा महदास्थाय य एव | तपस्या करके इस प्रकार जानता है 
वेद तस्येदं फल यथाक्तमाक्ष | उसे यह उपर्युक्त मोक्ष्छप फळ 
हति ।। ६ ॥ प्राप्त होता है ॥ ६ ॥ 

—— oes 


इति भ्रुगुवब्ल्यां दशमोऽनुवाकः ॥ १० ॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्र। जकाचायगोविन्दमगवसूञ्यपादशिष्यश्रीमच्छङ्करः- 
भगवतः कृतौ तैत्तिरीयोपनिषद्भाष्ये भगुवछी समाप्ता ॥ 
be 


समाप्तेयं कृष्णयजुवेदीया तैत्तिरीयोपनिषत्‌ ॥ 


— SSS 


शान्त" ठ 
ॐ हां नो मित्रः शं वरुण: । शं नो भवत्वर्यमा । 


शं न इन्द्रो ब्रृहस्पतिः। झां नो विष्णुरुरुक्रमः । 


नमो ब्रह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव परत्यक्षं ब्रह्मासि । 
त्वामेव प्रत्यक्षं ब्रह्मावादिषम्‌ । ऋतमवादिषम्‌ । 
सत्यमवादिषम्‌ । तन्मामावीत्‌ । तद्वक्तारमाबीत्‌ । 


आवीन्माम्‌ । आवीद्वक्तारम्‌ ॥ 


३४० शान्तिः ! शान्तिः !! शान्तिः !!! 


॥ हरिः ॐ तत्सत्‌ ॥ 


मन्त्राणां वर्णानुक्रमणिका 


अनु०' 


मन्त्रप्रतीकानि . 

अथाध्यात्मम्‌ 

अन्तेवास्युत्तररूपम्‌ . 

अन्नं न निन्द्यात्‌ 

अन्न न परिचक्षीत 

अन्नं बहु कुवीत 

अन्नं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 

अन्नादवे प्रजाः प्रजायन्ते 

असद्वा इदमग्र आसीत्‌ 

असन्नेव स भवति 

अहं वृक्षस्य रेरिवा 
अइमन्नमइमन्नम्‌ 

` आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 

ऋतं च स्वाध्यायप्रवचने च 

ओभिति ब्रह्म 

ॐ शं नो मित्रः 

कुर्वागाचीरमात्मनः 

तन्नम इत्युपासीत 

देवपितृकायाम्याम्‌ 

न कञ्चन वसतो 

नो इतराणि 

पृथिव्यन्तरिक्षम्‌ 

प्राण देवा अनु प्राणन्ति 

प्राणो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 

ब्रह्म विदाग्नोति परम्‌ 

भीषास्माद्वातः पवते 

भूर्भुवः सुवरिति 


श्रीहरिः 
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अनो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 
मह इति ब्रह्म 

मह इत्यादित्यः 

य एवं वेद 

यतो वाचो निवर्तन्ते 
यतो वाचो निवर्तन्ते 
यश इति पझुषु 

यशो जनेऽसानि स्वाहा 


यच्छन्दसामृषभो विश्वरूयः 
ये तत्र ब्राह्मणाः संमशिनः 


वायुः संघानम्‌ 

विज्ञानं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 
विज्ञानं यज्ञं तनुते 
वेदमनूच्याचायों 

शं नो मित्रः 

शीक्षां व्याख्यास्यामः 
श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य 


27 23 


स एको मनुष्यगन्धर्वाणाम्‌ 


स य एवंवित्‌ 

स य एषोऽन्तह्दये 
स यश्चायं पुरुषे 
सह नौ यशः 
सुवरित्यादित्ये 
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